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माला का परित्रय 


जोधपुर के स्वर्गीय मुंशी देवीप्रसादजी - मुंसिफ इतिहास ओर विशेः 
षतः सुलत्विम-काल के भारतीय इतिहास के बहुत बड़े ज्ञाता और भ्रेमी 
थे, तथा राजकीय सेवा के कामों से वे जितना समय बचाते थे, वह सब 
वे इतिहास का अध्ययन और खोज करने अथवा ऐतिहासिक पंथ खिखने 
में ही लगाते थे | हिंदी में उन्होंने अनेक उपयोगी ऐतिहासिक प्रंथ 
लिखे हैं जिनका हिंदी संसार ने अच्छा आदर किया । 

श्रीयुत मुंशी देवीप्रसाद की बहुत दिनों से यह इच्छा थी कि हिंदी 
में ऐेतिहासिक पुस्तकों के प्रकाशन को विशेष रूप से व्यवस्था की जाय । 
इस काय के लिए उन्होंने तःर० २१ जून १६१८ को ६३५०० रुपया अंकित 
मूल्य और १०४०० रु० मूल्य के बंबई बंक लि० के सात हिस्से सभा 
को प्रदान किए जे और आदेश किया था कि इवकी आय से उनके नाम 
' से सभा एक ऐतिहासिक पुस्तकर्माँला प्रकाशित करे । उसी के अजुसार 
सभा यह दिवीग्रसाद ऐतिहासिक पुस्तकमाल्ला? प्रकाशित कंर रही है | 
पीछे से जब बंबई बंक अन्यान्य दोनों प्रेसीडंसी बंकों के साथ सम्मिलित 
होकर इंपीरियत्ल बंक के रूपए सें परिणत हो गया, तब सभा ने बंबई बंक 
के हिस्सों के बदल्ले में इंपीरियल बंक के चौद॒ह हिस्से, जिनके मूल्य का 
एक निश्चित अंश चुका दिया गया हे, ओर खरीद लिए ओर अब यह 
पुस्तकमाला उन्हीं से होनेवाल्ली तथा स्वयं अपनो पुस्तकों के बिक्री से 
होनेवाली आय से चल रही है । सुंशी देवीप्रसाद का वह दान-पत्र काशी 
नागरीप्रचारिणी सभा के २६ वें वार्षिक विवरण में प्रकाशित हुआ है । 


ढ़ 
अभा०म+ पा वरदेशदाल भम्जकममममक 


भगवत-प्राथना 


१ 


परत्रह्मानन्दे सकल सुरवन्ध स्वस्सतः 
घतहन्द-मन्दाकृतिदलुजकन्दाइुरहरे । 
श्रियः कन्दे ननन्‍्दात्मज उदितचन्द्र-स्मितमुखे 
मुकुन्दे स्पन्दों मे भवतु मनसो इन्द्रविरतेः ॥ 
--सदानन्द 


२ 


सत्यानन्ताचिन्त्य-शक्त्येकपत्षे 
सर्वाष्यक्षे भक्तरक्षातिदत्े । 
भ्रीगोविन्दे विश्व-सर्गातिकन्दे 
पूर्णानन्दे नित्यमास्तां मतिम ॥ 
--बलदेव विद्याभूषण 


( ७) 


साधक-शिरोमणि महामहोपाध्याय पृज्यपाद पणिडत गोपीनाथ 

कविराज जी | उनके मौलिक लेखों तथा मौखिक उपदेशों से मैंने 

बहुत कुछ तस्व-झ्ञान की बातें सीखी हैं। उनके लिए मैं उनका 

चिरऋणी तथा नितान्त आभारी हूँ। उन्हें धन्यवाद देने के द्विए 
मेरे पास पर्याप्त शब्द नहीं हैं । 


संप्रदाय के प्रवतंक् कतिपय आचार्यों के चित्र भी यहाँ दिये 
गये हैं। ये चित्र नितांत प्रामाणिक हैं तथा तत्तत्संप्रदाय में बड़ी 
आस्था तथा निष्ठा से पूजाह माने जाते हैं। भिन्‍न भिन्न स्थानों 
- से इनका संग्रह यहाँ किया गया है। 


रवामी रामानंद जी के जीवनचरित्र को अंकित करनेवात्ी 
'प्रतंग पारिजात” नामक एक नवीन पुस्तक की पूरी हस्तलिखित 
प्रति सभा में हात्न में सग्रहीत को गई है। उप्त का प्रा विवरण 
यहाँ षष्ठ परिच्छेद के अन्त में परिशिष्टरूप से दिया जा रहा है। 
' इसके लिए में खोज विभाग के कार्यकर्ता श्रीजुयाल जी का 
अनुग्रहीत हूँ । निंबाक मत तथा राधावल्लडमीय मत के विषय 
में कतिपय आवश्यक स्रामग्री प्रस्तुत करने के लिए में क्रमशः 
वुदावनवासी वेदांताचाथ परिडत बजवल्लम शरण जी तथा 
बाबा हितदास जी का विशेष आभार मानता हूँ। ग्रंथ के प्रका- 
शन काय में अनेक प्रकार की सहायता देने के लिए में अपने 
चिरंज्ञीवी पुत्र गौरीशंकर उपाध्याय, एम० ए, शास्त्री तथा गोपाल 
शंकर उपाध्याय तथा पुत्री मालती देवी को शुभ आशीर्वाद देना 
उचित सममता हूं जिन्होंने प्रेस के लिए कापी तैयार करने में, 
प्रु८ संशोधन में तथा अनुक्रमणशिका बनाने में विशेष परिश्रम 
किया है । 


( ८ ) 


अंत में मैं इस प्ैँथ को अखिलरसामृतमर्ति रसिक-शिरोमरि 
श्री निकुंजविहारी के चरणारबिन्दों में भक्तिगदूगद हृदय से 
समर्पित कर अपने परिश्रम को सफत्न मानता हू । 


असदत्रिषयमद्धित भाव-गम्य प्रपन्नान्‌ 
अमृतमसरवर्यावनाशयत्‌. सिन्धुमथ्यम्‌ । 

कपट-युवतिवेषधी मोहयन्‌ यथा सुरारीन्‌ 
तमहमुपस्तानां कामपूरं. नतोऊंस्मि ॥ 
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“भारतवष धमग्राण देश है। यहाँ का वायुमंडल धम्म की 
पुकार से गूँजता है। यहाँ की प्रृथ्वी के कण-कण में धर्म की 
भावना भरी पड़ी है | इसी लिए इसे हम “धम प्रधान! न कह कर 
“घमप्राण! कहना ही अधिक उपयुक्त समभते हैं। यह अत्यंत 
प्राचीनकाल से नाना धर्मों तथा धार्मिक संप्रदायों का क्रीड़ा- 
निकेतन बना हुआ है। भारत-मही पर पनपने वाले बंद्क धर्म 
को अवांतर शाखाओं में दो ही मुख्य हैं--शैव धर्म तथा बेष्णव 
धम। इन दोनों धर्मों ने अपनी उदार शिक्षा, उच्चतम आदश 
तथा उन्नत तरवज्ञान के द्वारा भारतबष का बड़ा ही कल्याण 
संपन्न किया हे | 

धर्म का पयवसान आचारशिक्षण सें है। वह घम, जो 
ख्दाचार की शिक्षा पर आग्रह नहीं करता, अपने महत्त्वपूर 
अभिधान के धारण की ज्ञमता ही नहीं रखता । इसीलिए आचार 
धर का मुख्य अग॒गिना गया है-आचारः प्रथमो ध्मः 
जिस धम के अनुयायियों में सद[चार की उपलब्धि कम होती हे, 
वह धर्म उतना महत्त्वशाली नहीं माना जा सकता। धर्म के 
माहात्म्य तथा गोरव मापने को एक तुल्ला है जिसे हम “सामाजिक 
उन्नतिकरण” के नाम से पुकार सकते हें। किसी भी धर्म को 
प्रभावशाली बतलाते समय हमें उसके रूप तथा प्रभाव को इसी 


है भागवत संप्रदाय 


कसौटी पर भत्नी भाँति कसने की आवश्यकता होती है। जो 
धर्म मानवसमाज के जीवन-स्तर को उदात्त बनाने में ऋतकार्ये 
होता है, उसको हीन संकीणो प्रवृत्तियों को हटाकर उसमें उदार, 
उन्नत तथा विशाल भावनाओं के उदय में समथ होता है वह 
बिना संदेह महनीय धर्म माना जाता है। जो धर्म मानवहृदय 
में सोँदर्य तथा माधुय भावों की वृद्धि कर उसे सरस, रसस्तिग्ध 
तथा विकसित बनाता है वह निःसंशय महिसमासय धरम की पदवी 
धारण करता है। जो धर्म मानव के भौतिक जीवन की ैपेत्षा 
तन करके उसके आध्यात्मिक जीवन के साथ संपूर्ण सामंजस्य 
उपस्थित करता है वह अवश्यमेव उदात्त धर्म गिना जाता है । 
तात्पय यह है कि जो धर्म मानव के भीतर मानवता के समस्त 
गुणों का उदय कर उसे पूर्ण मानव बनाता है उसका हम जगतीतत्त 
पर जीवन को विशाल, उदार तथा स्निग्ध बनाने के प्रधान साधक 
होने कें हेतु विशेष रूप से आदर करते हैं । इस कसौटी पर कसे 
जाने पर हमें वेष्णब धर्म भारतवर्ष के विभिन्न धर्मों में ही नहीं, 
प्रत्युत संसार के धर्मों में, निवांत उदात्त तथा महत्त्वशाल्ी प्रतीत 
होता है; इसमें संदेह करने का लेशमात्र भी अवकाश नहीं है । 


वैष्णव घर्म की महत्ता फू 
१--उदार दृष्टि 


धरे श ब्ध €ः & 

वष्णव धमर उदारता का प्रतीक है | एक तो वंदिक धम स्वयं 
उदार धर्म है और उसमें भी वेष्णब घम तो और भी उदार है। 
वष्णव धर्म की दृष्टि सदा ही औदाय से मंडित रही है। इसका 
उपजीव्य अंथ ( श्रीमद्भगवद्गीता ) भारतीय साहित्य में अपनी 
समनन्‍बय दृष्टि के लिए सदा से विख्यात रहा है। वेष्णव धर्म को 
बर्णाश्रम धर्म में पूर्ण आस्था है, परंतु फिर भी वह भक्ति के 
राज्य में, उपासना के क्षेत्र में, सबका समान अधिकार मानता है ! 
कमकांड के अनेक विधानों में शुद्र अधिकार से वचित रखा गया 
है , परंतु भक्ति के राज्य सें वह ब्राह्मणादिकों के समान ही सच्चा 
तथा पक्का अधिकारी माना गया है । वष्णब धम भक्ति प्रधान 
धरम हे--और भक्ति का संबंध मानव हृदय से है । मानव हृदय 
की एकता सबंदा उद्घोषित की गई है । फल्लतः वेष्णव घम 
किसी भी मानव को भगवत्मम से बंचित रखने के लिए डद्यत 
नहीं है । उसका द्वार समभावेन सबके लिए सबेदा उन्मुक्त है। 

इतिहास इस ओऔदाय दृष्टि का सबेधा परिचायक है। बाहर 
से आनेवाली अनेक विदेशी जातियों को वदौष्ण॒व धर्म के अंतर्गत 
स्थान मिला | वे वेष्णब घम में घुल-मिलका पूर्णो भारतीय बन 
गईं । यवनों के लिए भी वेष्णव धर्म ने अपना द्वार जब खोल 
रखा था, तब यह कद्दना विशेष मददत््व नहीं रखता कि वह 
भारतवर्ष तथा एशिया की विभिन्न जातियों के प्रवेश के लिए 
सदा मुक्तद्वार था। श्रीमद्भांगवत ने इस प्रसिद्ध पद्म में उन विभिन्न 
जातियों का--जैसे हुण, आंध्र, पुलिंद, पुल्कस, आभोर, यवन, 
खस आदि का-नामोल्लेख भगवान्‌ विष्णु के आश्रय ग्रहण से 
शुद्धि प्राप्त करनेवाली जातियों में बड़े आग्रह के साथ किया है-- 


दर भागवत संप्रदाय 


किरात - हयांध्र - पुलिंद - पुल्‍्कसा 
आभीर - कड्टा यवना खशादयः । 

येजन्ये च पापा यदुपाश्रयाश्रयाः 
शुध्यंति तस्मे प्रभविष्णवे नमः ॥ 
( भागवत स्कंच २, अ० ४, श्लो० १८) 
विदेशी जातियों के वेष्णव धमम में दीक्षित होने तथा उसका 
प्रकृष्ठट अनुरागी बनने की घटना का परिचय हमें प्राचीन भारतीय 
इतिहास से, विशेषतः शिलालेखों से, सप्रमाण मिलता है। इस 
प्रसंग में परम भागवत 'हेलियोडोरस” नामक यवन-दूत की चर्चा 
नितांत उचित है। वह पश्चिमोत्तर प्रदेश के श्रोक शासक एणिट- 
अलकिडास का दृत बनकर विदिशामंडल के राजा काशीपूत्र 
भागभद्र के द्रबार में आया था और यहीं उसने भगवान्‌ विष्णु 
की पूजा के निमित्त गरुड्ध्वज का स्थापन किया था ।* इस शि्ना- 
लेख में 'हेलियोडोरस” अपने नाम के साथ भागवत की उपाधि 
घारण करता है। इससे स्पष्ट है कि वह वेष्णब घम में सबंतो 
भावेन दीक्षित हो गया था। यह उदार दृष्टि वेष्णव धर्म को 

मद्तत्त्वपूरों बनाने में प्रथम हेतु है । 


बात 202 मल 
२--अहिंसा का शंखनाद 


आधुनिक भारतीय समाज में पविन्नता का जो बायुमंडत्र 
उपलब्ध होता है, आतर शौच तथा बाह्य' शौच का जो पर्याप्त 
परिचय हमें मिलता है इसका श्रय हमें वेष्णव धर्म को देना 
चाहिए। इस भव्य भारतवष के प्रांगण में बेष्णव धर्म ने ही 


१ द्रष्टव्य-बेसनगर शित्ञालेख 


थे 


वैष्णव घर्म की महत्ता ७ 


सबरप्रथम अहिंसा का शंखनाद फूँका था जिसका अनुकरण कर 
जैमे तथा बोद्धधर्मों ने काल्ांतर में इतनी ख्याति प्राप्त की। इस 
धम के ऐतिहासिक वृत्त से परिचित न होने के कारण ही 
पाश्चात्य विद्वानों ने तथा उनके अनुयायी भारतीय विद्वानों ने 
भी अहिंसा मंत्र के प्रचार का श्रय सर्वप्रथम बोद्ध धम को और 
तदनंतर जैन धम को प्रदान किया है। इस निदेश का हेतु उनका 
भागवत धर्म से अपरिचय द्वी है। वे लोग प्रथमतः बौद्धधम के 
सिद्धांतों से परिचित हुए । अतः इस धरम का ही वेशिष्व्य अहिंसा 
मंत्र का प्रचार माना गया । परंतु जब प्रबल्न युक्तियों के आधार पर 
जैन धर्म की बौद्ध धर्म से पुतभाविता निःसंदेह सिद्ध हो गई, तब 
यही धर्म इस श्रेय का अधिकारी माना जाने लगा । परंतु ऐति- 
हासिक तथ्य यह है कि वेष्णवधम ने ही बेदिकधर्म के भीतर से दी 
सर्वप्रथम बेद के हिंसामय यज्ञों के विरुद्ध विरोध का मंडा ऊपर 
उठाया । वष्णवधर्म पूण रीति से बंदिक है, परंतु वेद्क 
कमकांड की उपयोगिता मानते हुए भी हम यहाँ हिंसाप्रधान 
यज्ञों के प्रति विरोध भावना पाते हैं । 
महाभारत के नारायणीयोप्राख्यान (शांतिपब, ३३६ अध्याय) 
में भागवतधम के अनुयायी राजा उपरिचर का आख्यान इस 
प्रसंगमें विशेष महत्त्व रखता है । राजा ने वेदिक यज्ञ किया, परंतु 
इस यज्ञ में यों के द्वारा ही आहुति प्रदान की गई । अश्वमेष यज्ञ 
में पशु के आलम्भन का द्वी विधान है, परंतु राजा ने अश्वमेध में 
भी पशुधात नहीं किया, क्‍योंकि वह स्वभावतः “अहिस्र! तथा 
शुवि था-- 
संभूताः सवसंभारास्तस्मिन्‌ू_ राजन महाक्रती । 
न तत्र पशुघातोब्भूत स राजेव॑ स्थितो5मवत्‌ ॥ 
( शान्ति पते ३३६।१० ) 


ध्द भागवत सं प्रदाय 


भगवान्‌ ने स्वयं वेष्णव धर्म के सिद्धांत बतलाते हुए 
ब्रह्मादिक देवों से उसी देश में रहने की शिक्षा दी थी जिसमें 
वेद, यज्ञ, तप, सत्य तथा दान अहिंसा धर्म से संयुक्त होकर 
प्रचल्षित हों-- 


यत्र वेदाश्व यज्ञात्ष तपः सत्यं दुमस्तथा 
अहिंसाधम-संयुक्ताः प्रचरेयुः सुरोत्तमाः 
स॑ वो देशः सेवितव्यो,.. ...-०००-००००॥८५९॥ 

( शान्ति पवे, ३४० आ० ) 


इसी अहिंसा के पत्षपाती होने के कारण ही सांख्य-योग का 
संबन्ध भागवत धर्म के साथ माना गया है।” इन दोनों दशनों 
का संबंध भागवत धर्म के साथ महाभारत में द्वी स्वीकृत नहीं है, 
प्रत्युत जैन दाशनिक गुणरत्न ने भी 'षड्द्शन समुच्चय' की टीका में 
इन दर्शनों के अनुयायियों को भागवत” नाम से उल्लिखित किया 
है। गुणरत्न जैन अंथकार थे। उनका उल्लेख इसका प्रमाण है 
कि बेद्क परंपरा से बाहर भी यह संबंध मान्य तथा प्रामाणिक 
माना जाता था। यहाँ यह जानना आवश्यक है कि पशुयाग के 
विषय में दो प्रकार के मत हैं-- मीमांसक मत तथा सांख्य मत । 
(१) भीमांसकों का मत यह है कि पशुयाग श्रति-संमत होने 
के कारण कतेव्य कम है, यजमान की दृष्टि से भी तथा पशु की 
दृष्टि से भी । यजमान को तो अद्ृष्टफल या अपूर्व की सद्यः प्राप्ति 
हो जाती है तथा पशु भी यज्ञ में हिंसित होने पर पशुभाव को 
छोड़ कर मनुष्यभाव की प्राप्ति के बिना ही देवत्व को सद्यः प्राप्त 
कर लेता है। अतः दोनों दृष्टियों से पशुयाग उपादेय है। 
(२) सांख्य मत--श्सके अनुसार पशुयाग में हिंसा अवश्य- 
मेव द्वोती है; पशु को प्राण वियोग की असझ्म यंत्रणा भोगनी ही 


वैष्णव घ्मं को महत्ता &्‌ 


पड़ती है। अतः इस क्लेशदान के कारण समग्र पुण्य में से 
किंचित्‌ पुण्य घट जाता है--इतनी हिंसा होने से पुण्य की सम- 
प्रता नहीं रहती । व्यासभाष्य ( २।१३ ) में इसका नाम है-- 
आवापगमन! । सांख्याचाय पचाशख का यही मत था | एतदू 
विषयक उनका सूत्र है--स्यात्‌ स्वल्प: संकरः सपरिद्वारः सप्रत्यव- 
मषः कुशल्षस्थ नापकर्षायाज्॒मू । कस्मात्‌ ? कुशलं हि मे बहन्य- 
दस्ति यत्रावापं गत: स्वर्गंडपि अपकषमलल्‍पं करिष्यति | इसी तथ्य 
के अनुसार सांख्ययोग की दृष्टि में समस्त यम नियमों में अहिसा? 
द्वी मुखय सावभौम घम है। यह बात ध्यान देने की है कि सत्य 
तथा अहिंसा के पारस्परिक विरोध के अवसर पर अहिंसा? की 
ही विधि मानी गई हे । 
अहिसा!ए भागवत धस का मुख्य सिद्धांत है। इस धम की 
विशिष्टता यही है कि पूर्ण बंदिक होकर भी यह अहिंसायाग का 
पक्तपाती है। मेरी दृष्टि में जेन धर्म तथा बौद्ध धर्म ने अहिंसा- 
सिद्धांत का प्रहण भागवतां से ही किया दे। इस प्रकार वतंमान 
समय में भारतीय समाज्ञ में शुचिता तथा पविन्नता की भावना 
जगाने में तथा अहिंसा मंत्र के आ्दसा परमो धरम: उद्घाष 
करने में वंष्णव धम की प्रभुता सर्वातिशायिनी है । 


१० भागवत संप्रदाय 


३--कलात्मक अभिव्यक्ति 


शी 

भारतीय समाज में कला का स्थान सदा से महत्त्वपूर तथा 
गौरबमय माना गया है। भारतीय कल्ला भारतीय संस्कृति का 
एक सुंदर संदेश-बाहक बन कर अपने भव्य रूप की संपत्ति से 
संपन्न है। आध्यात्मिकता की छाप उसके ऊपर इतनी है कि 
. उपयोगी कल्ला्थं भी इस रूप से विहीन नहीं हो सकी हें। 
महाकवि भवभूति की मसभरी वाणी कल्ला के विषय में 
कह रही दै-- 

मंगलया च मनोहरा च जगतो मातेव गंगेव च ॥ 

कला वही है ज्ञो मनोहर होते हुर भी जगत्‌ की मंगल 
साधिका है। मनोहरत्व तथा मंगल-संपन्नता का जहाँ भी योग 
होता है वही कला का अपना रूप है। जगत्‌ में कल्षा की मंजुल 
प्रतीक है--जननी तथा जाहबी। रमणीय रूप की संपत्ति से 
संपन्न जननी में जितनी मधुरिमा का भार रहता है, उतना ही 
अपने संतान के शाश्वत कल्याण की कामना मृतिमती बन कर 
हमें पद पद पर आश्वासन, आवजन तथा आह्वादन किया करती 
है। जाहबी का जीवन तथा रूप मंगल तथा माधुय का अनुपम 
संमिल्लन है। जब प्रातः काल्ल प्राची के तिज्ञक-हूप सूय की सुनहली 
किरण प्रसन्ननलित्ता सागीरथी के वक्तःस्थज्ष पर कमनीय क्रोड़ा 
का विस्तार करती हैं तब पिघले हुए सोने की ढलकती धारा 
किस सॉंदर्योपासक के हृदय में आध्यात्मिक सौँदय की छटा 
नहीं छल्काती ? रजनी की मस्ती में- जब सुधाकर की रश्मियाँ 
अटखेलियाँ करती हुई' गंगा की सेज पर रजत की चादर बिछाती 
हैं, तब किस खूसट का भी हृदय इस दृश्य से पिधत्न नहीं उठता ? 
गंगा जगती का हार तथा श्र गार ही नहीं है, प्रत्युत कल्याण की 


वैष्णव धर्म को महता ११ 


कल्पवल्ली है ओर मांगल्य की मधुमय अभिव्यक्ति है। वह व्यवहार 
की संपादिका है तथा अध्यात्म की आह्यानकर्न्नी है। भारतवष में 
कला का भी यही रूप दै। सच्ची कल्ला वही है जो प्राणियों के 
हृदय को आकषंण करने की क्षमता रखती है तथा साथ ही साथ 
उसका परम शाश्वत मंगल साधन करती है । इस कक्षा के ऊपर 
वष्णवधम का प्रभाव प्रचुर मात्रा में पड़ा है। यह तो विवाद- 
रहित तथ्य है कि भारतीय कल्ना धर्म के महनीय आधार पर 
खड़ी है तथा धार्मिक भावना से अनुप्राणितता उसकी अपनी 
विशिष्टता है। भारत के नाना धर्मों के भीतर बेष्णव धर्म की 
कलात्मक अभिव्यक्ति जितनी मंजुल तथा मनोज्ञ हुई है उतनी 
किसी अन्य धम की नहीं । 


मूर्तिकला पर वेप्णव ग्रमाव 


बेष्णव मंदिर का निर्माण, तक्षणकला के भीतर मूर्तियों की 
रचना तथा चितन्नों का विरचन वष्ण॒व घर्म की भावना से ओत- 
प्रोत है। प्राचीन भारत में गुप्त सम्राटों के स्वर्शयुगक इस वैष्णव 
प्रभाव की मात्रा तत्कालीन गुफ़ कला में प्रचुर रूप से दृष्टिगोचर 
होती है | गुप्तवंशीय सम्राट भगवान्‌ ब्रिष्णु के पादारबिंद के 
रसिक मधुकर थे, इसका स्पष्ट प्रमाण उनकी 'परम भागवत” की 
उपाधि ही नहीं देती, प्रत्युतुडस समय को नाना ललित कल्ाशों 
का विज्ञास इसका सुदर साह्य उपस्थित करता है। गुप्त 
कालीन मूर्ति कन्ना के ऊपर वैष्णव प्रभाव का एक दिग्दशन दी 
यहाँ कराया जा सकता है] विष्णु के नाना रूपों की तथा उनके 
नाना अबतारों की मूर्तियाँ इतनी मधुरिमा के साथ प्रम्तुत की गईं 
हें कि कल्ला का पारखी उन्हें देखकर आत्मविस्मृत हो जाता है और 
आअतृप्त नेत्रों से उनकी सुंदरता निरख कर भी वह नहीं अघाता । 


१२ भागवत संप्रदाय 


माँसी जिले में स्थिद देवगढ़ नामक स्थान पर शेषशायी विष्णु 
की सुन्दर प्रतिमा उपलब्ध हो छुन्दर प्रतिमा उपलब्ध होती है। भगवान विष्णु शेष के 
चिक्कण देह पर लेटे हुए हैं । शिर पर किरीट, कानों में कु डल, 
गले में हार तथा वनमाला तथा हाथों में कंकण शोभायमान हैं । 
पैरों की ओर लक्ष्मीजी भगवान्‌ का पाद्संवाहन करती हुईं दीख 
पड़ती हैं । उनके समीप दो आयुध पुरुष खड़े हैं। नाभि से निर्गत 
कमल के ऊपर आसन जमाये त्रह्माजी की मूर्ति है जो अपने वाम 
हस्त सें कमंडलु धारण किये दहै। यह अनंतशायी विष्णु की 
नितांत कल्लापूर्ण प्रतिमा है। इसी प्रकार विष्णु के अबतारों में 
वराह आदि नाना अबतारोंकी मूर्तियाँ उपलब्ध होती हैं | भित्नसा 
के समीप उदयग्िरिकी गुहाकी दीवाल पर वाराह की एक विशाल 
मूर्ति मिलती है | इस मूर्ति का पूरा शरीर मनुष्य की आकृति का 
है, केवल मुख वाराह का दिखलाया गया है। “भू बाराह! या 
आदिवाराह! की संज्ञा से विख्यात इस मूर्ति का निर्माण कम- 
नीय कला की कोमल अभिव्यंत्रना का परिणाम है। इसी समग्र 
बंगाल की मूर्तिकला के ऊपर भी वैष्णव ध्स का प्रचुर प्रभाव 
लक्षित होता है। राजशाही ज्िस्ते के 'पहाड़पुर! नामक स्थान 
की खुदाई से मिल्री हुई मृ्तियाँ इसका प्रमाण हैं । यहाँ मंदिर की 
दीवाल्नों पर प्रस्तर की अनेक मूर्तियाँ अंकित हैं ज्ञिनमें रामायण 
तथा सहाभारत को कथाओं के अतिरिक्त कृष्ण-चरित संबंधी 
नाना लील्ाएं प्रदर्शित को गई हैं। अन्यत्र भी राधाकृष्ण का 
मूतिविधान कम कमनीय नहीं हैं, परंतु पहाडृपुर के शिल्पकारों 
का राधाकृष्ण का अंकन नितांत मनोझ तथा मधुरिमासंपन्न है। 


भगवान्‌ श्रीकृष्ण के जीवन संबंधी नाना घटनाओं का यहाँ अंकन 
दाख पड़ता है। कृष्ण का जन्म, बाल्रकृष्ण को गोकुत् जाना, 
गोडद्धून घारण तथा यमलाजुत का भेदुन--आदि घटनाएं. बड़ी 


वैष्णव धर्म की महत्ता १३ 


सच्ीबता से दिखलाई गई है. शुप से दिखलाई ग रे |) गुप्तकाल के अनंतर उत्तरी भारत 
साना स्थानों सें भगवान्‌ विष्णु के विशाल मंदिरों के निर्माण 


का काये हुआ ओर उनमें विष्णु की तथा उनके अवतारों के 
भव्य विप्रहों की रचना का गई” |) गुप्तकाल में वेष्णवधम का 
प्रचुर प्रचार था। वह राजधर्भ साना जाता था। गुप्त सम्राट 
अपने 'परम भागवत” की उपाधि का उल्लेख करते गौरव तथा 
महत्त्व का बोध करते थे। इस्रीज्षिण तत्काल्लीन शि्षालेखों में 
विष्णु की प्रशंसनीय स्तुति उपत्ब्ध होती है । स्कंदगुप्त के जूना- 
गढ़ लेख में विष्णु की यह स्तुति कितनी प्रांजल भाषा में की 
गई है-- 

थियमभिमतभोग्यां नेककालापनीतां 

त्रिदशपतिसुखार्थ यो बलेराजहार । 

कमलनिलयनायाः शाश्वतं धाम लक्ष्म्याः 

स जयति विजितातिर्विष्शुरत्यन्तजिष्णुः ॥ 


पाल तथा सेन युग 


५० पराज्ञ तथा सेन युग ( ८ शतक--११ शतक ) में भी भारत 
के पूर्वी प्रदेश में दौष्णव मूर्तियों का प्राचुयं उपलब्ध होता है। 
सूर्तिशाख्र की जानकारी के लिए अग्निपुराण - तथा पद्मपुराण में 
नितांत उपादेय सामग्री उपज्षब्ध होती है। इन पुराणों में विष्णु 
के २४ रूपों का वर्णन मित्रता है। विष्णु की चार श्रुजाओं में 
चार आयुध बर्तेमान रहते हैं और इन आयुधों की विभिन्न 
स्थिति के कारण ही रूपों में भी भिन्नता दृष्टिगोचर होती है। 


१ द्रषव्य-प्रोफेसर बासुदेव उपाध्याय--गुप्त साम्राज्य का इतिहास 
भाग २, ए० २७००-२७२ 


५७४ भागवत संप्रदाय 


कुछ विलक्षण मूर्तियाँ भी इस काल्न में मिल्ञती हैं-(१) 
च्रेलोक्य-मोहन विष्णु की भुजाएँ संख्या में आठ हैं तथा (२) 
हरिशंकर नामक विष्णु-मूर्ति के मुख ४ होते हैं तथा आुजायें 
२० होती हैं और इन भुजाओं में भिन्न भिन्न बीस आयुध रहते 
हैं। विध्णु के ये दोनों रूप तो अपवाद-स्बरूप हैं। नियमतः 
विष्णु की चारद्दी भरुजायें होती हैं, परंतु इनमें स्थित आयुधों 
की विलज्षणता के कारण ये मूर्तियाँ अनेक नामों से पुकारी 
जाती हैं। चतुव्यू ह--( १) बासुदेव, (२) संकषण, (३) 
'भ्रद्य मन, (४ ) अनिरुद्ध की उपासना इस युग में प्रचलित थी । 
इस लोकप्रियता का श्रसाण इन मूर्तियों की बहुलता है। बिष्णु 
मूर्तियों में भी वासुदेव की भूर्ति ही विशेष भावेन मिलती है । 
चासुदेव मूर्ति की विशेषता है-- 


ऊपरी दक्षिण हाथ में गदा धारण; 
निचले दक्षिण द्वाथ में पद्म धारण: 
ऊपरी बामहाथ में चक्र धारण; 


७.» 


निचले वामद्दाथ - में शंख धारण: 


यही मूति जब गदा के स्थान पर हज्ञ तथा चक्र के स्थान पर 
मूसत्ञ घारण कर लेती है तब यह हो जाती दै संकर्षण की 
मूर्ति । इसी प्रकार स्थान-विनिमय तथा अस्त्र-विनिमय के कारण 
यही मूर्ति प्रद्युम्न तथा अनिरुद्ध की प्रतीक बुन जाती हैं। विष्णु 
की ये मूर्तियाँ पूर्वी भारत के नाना स्थानों पर उपल्षब्ध होती हैं । 
दशावतारों में मूर्तिकज्ञा की दृष्टि से तीन अवतार मुख्य हैं-- 
वाराह, नरसिंह तथा वासन | वाराह की मूर्ति का प्रचत्नन गुप्त- 
काल में भी विशेषरूप से था, क्योंकि इसके नाना भेदों--भू 


वैष्णव धम की महत्ता श्प्‌ 


बाराह, आदि बाराह, श्वेत वाराह--की सत्ता उस समय स्थान 
स्थान पर मिलती है" । 

विहार तथा बंगाल के इतिंद्यास में एकाद्श शतक बुद्धधर्म 
के प्रति विरोध तथा विद्वंष के कारण भागवत धम के प्रचार का 
महनीय युग है। इसका प्रमाण है उपलब्ध विष्णु प्रतिमा की 
“बहुल्ञता तथा ल्लोकप्रियवा । एकादश तथा द्वादश शतक में प्रस्तुत 
मूर्तियों में सबसे अधिक मूर्ति वासुदेव की ही मित्नती है, ऋष्ण 
की नहीं । | परंतु १ शतक तथा उससे पीछे के शतकों में 
राधाकृष्णं की मूर्तियों की प्रचुरता है और इसका मुख्य कारण 
चैतन्य महाप्रभुु की शिक्षा तथा बेष्णवधम का पुनरुद्धार है। 


चित्रकला पर वेष्णाव ग्रभाव 


मध्ययुगी चित्रकल्ला के ऊपर गैष्णव धर्म का इतना अधिक 
प्रभाव है कि इस्र युग में दोनों का अन्योन्याश्रय संबंध दृष्टि-गोचर 
होता है । भगवान श्रीऋष्णचंद्र की ललित लीज्ञाओं का अंकन 
कल्तावंतों ने अपनी तूलिका से इतनी सुंदरता से किया है तथा 
उसमें रंगों की कलाबाजी दिखलाई गई है कि समग्र चित्र दशकों 
के नेत्रों के सामने एक मंजुल कल्नात्मक वस्तु के रूप में उपस्थित 
हो जाता है। उस युग में नाना प्रकार की चित्रशेत्रियाँ प्रचलित 
थों जिनमें राजपूत कत्लम' तथा 'काँगड़ा या पहाड़ी कलम? 
की ख्याति अपने चारु ठोचित्र्य के लिए विशेष रूप से थी। 
इन दोनों शैलियों के विकास तथौ श्रीसंपन्नता के ऊपर वेष्णव 





१इन मूर्तियों के विशेष विवरण के किए द्रष्टव्य 
३. 92, 8&96"००--२२३४०७४७  शावाछण 50600] 6 
०१४४०ए०) 50प7स्‍700076 079. 40॥--409. 
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धर्म की छाप पड़ी हुई है। श्रोराधाकृष्ण के चित्रों में इतनी मंजु- 
लता, इतनी रुचिरता तथा इतनी सफाई है कि भक्तों के नेत्रों के 
सामने उनके आराध्यदेव का मनोज्ञ रूप अपनी स्वाभाविक 
भव्यता के साथ झटिति उपस्थित हो जाता है। राधाकृष्ण की 
लील्ञाओं का विषय ही विशाल है तथा हृदयावरजजक है ।|जिस , 
प्रकार मध्ययुगीन यूरोप को चित्रक्ना के ऊपर रोमन केथलिक 
धर्म का प्रचुर प्रभाव लक्षित होता है, उसी प्रकार भारतवष के 
मध्ययुग में वौष्णव घम का विस्तृत तथा विशाल प्रभाव तत्कालीन 
"चित्रकला के ऊपर स्पष्ट रूप से दृष्टिगंचर होता है । 


हिमाचल चित्रकला 


पहाड़ी तथा काँगड़ा शैज्ञी की चित्रकल्ला का उचित नाम 
होना चाहिए हिमाचल चित्रकला, क्‍योंकि यह शैली हिमाचल 
के अंचल में द्वी पनपी तथा समृद्ध बनी | राजपूत शैल्ञी इससे 
कहीं प्राचीन है। हिमाचल कल्ला का स्वर्णयुग था शव व्रीं 
शताब्दि । काँगढ़ा के राजा संसारचंद्र ( १७७७ ई०--१८२३ ई०) 
पहाड़ी चित्रक्ना के लिए उसी प्रकार संवधक हुए जिस प्रकार 
समुद्रगुप्त तथा विक्रमादित्य गुप्तकाल के पूष॑ युग में | इस चित्र- 
शेली का भ्रवर्िंदु खुदर नारी है। नारी का जो बारहमासी तथा 
अष्टयाम जीवन वतमान है उस्ती के ताने-बाने से इस चित्रशैज्ञी 
का सुंदर पट बुना है। जिस आनंद का साहित्यिक चित्रण रीति 
काल्नीन कवियों ने--सरदास से लेकर बिहारी तक ने-शब्दमय 
मूर्ति के द्वारा किया है उसी का रंगीन चित्र इस युग के चित्र- 
कारों ने अपनी तूज्षिका से प्रस्तुत किया है । मानव जीवन को 
स्वर्गोपम बनाने का प्रधान साधन प्रेम है और इसी प्रेम की 
अनुभूति के बिना मानव जीवन एक निःसार मरुभूमि जैसा बीहड़ 


जे, हे ह 
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बन जाता है। यह प्रेम भक्ति का आशीर्वाद पाकर ही उच्च स्तर 
पर प्रतिष्ठित हो ज्ञाता है। प्रेमी दंपती की अपनी स्वाथ-भावना 
होती ही नहीं ; बह तो दुसरे के लिए जीवित रहता है और इसी 
लिए बढ विश्वमानव का एक प्रतोक्त होता है। प्रेस की श्रभि- 
व्यंजना हिमाचल चित्रकला का मुख्य उद् श्य है । 


रसिक शिरोमणि श्री कृष्ण तथा राधिका की भक्तिभाषनां 
से अनुप्राणित होने के कारण ही यह चित्रशै्ञी इतनी मधुर है 
तथा भव्य भावों की उद्भातविनी है। इस शेज्नी की भाषा ही 
है-राधा-कष्ण की लीला, किशोर-किशोरी का शआृगारमय 
जीवन और यह भाषा मानवमात्र के लिए समभावेन सुज्षम तथा 
सुबोध है । वष्णवधम ने काव्यकल्ला तथा चित्रकत्ना को ऐसी 
रसमयी अनुभूति श्रदान को है कि दोनों का वेभव खिल उठता 
है। वष्णव कवि की काव्यमाधुरी को ही वष्णव चित्रकारों ने 
अपनी तूलिका स श्रकित कर एक भोतिक आधार प्रदान किया 
है जो नितांत समुज्ज्बल, जीवंत तथा अनुरंजक है । तथ्य यह 
है कि वेष्णुबधर्म के प्रभाव के कारण यह चित्रशेल्ञी भावुकता 
तथा सहृदयता का आकर है। इस शेल्ली में स्वाभाविकता के 
साथ कल्पना का भी सुंदर समन्वय हुआ है। इसलिए श्रात्नो 
चकों की मान्य सम्मति है कि गुप्तकाल के अनंतर पहाड़ी शैत्नी 
में ही भारतीय चित्रकत्ना ने बहुत ऊँची जड़ान ली। हमारे 
जीवन के मधुर पक्ष से संबद्ध पेसा कोई विषय नहीं जिसका 
रमणीय चित्रण इसके कल्लावंतों ने नहीं किया | यह है वेष्णव- 
धरम की कल्ात्मक अभिव्यक्ति का एक संक्षिप्त चित्रण! । 





१ हिमाचल चित्रकला के विशेष वर्णन के लिए देखिए-- 
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४--भक्तिरस की उद्धावना। 


भक्ति भावना का पूर्ण विकाश वेष्णव धर्म की अन्यतर 
विशिष्ठता है। “भक्ति! का मनोवेज्ञानिक विश्लेषण इस धम के 
शाक्लीय प्रंथों मे बड़े ही पुंखानुपुंख रूप से किया गया है। भक्ति- 
शास्त्र का ज्ञितना प्रामाणिक विवरण वेष्णबव प्रंथकारों ने किया 
है, उतना किसी अन्य धर्मावलंबी ने किया है, इसमें हमें संदेह 
है। वेष्णब भक्तों की दृष्टि में मुख्यतम रस भक्तिरस ही है, 
अन्य रस तो इसी प्रकृतिभुत रस की विभिन्न विक्नतियाँ हैं| अन्य 
आलंकारिक देव-विषया रति अर्थात्‌ भक्ति को भाव के अंतगत 
मानकर तज्जन्य आनन्द की गणना द्वीन कोटि में किया करते थे, 
परंतु वेष्णवों ने, विशेषतः गौडीय बेष्णबों ने, भक्ति को भाव- 
दशा से ऊपर उठाकर केवल रसदशा में ही नहीं माना है, प्रत्युत 
इसे सब रसों से श्रेष्ठ, प्रधान अथवा प्रकृति-रस माना है। भक्ति 
का ही उत्कृष्टतम रूप मधुर भाव के नाम से भक्तिसंसार में प्रख्यात 
है। इसके विवेचन के लिए रूप गोरबामी कृत हरिभक्तिरसा- 
सतसिचु तथा उज्ज्वल नीलमणि पांडित्य तथा वेद्र््य गुणों 
से मंडित होने से नितांत मननीय हैं । 

इस प्रकृष्ट भक्ति भावना का रहस्य मेरी दृष्टि सें भगवत्तक्त्व 
के स्वरूप में अंतर्निहित है। भगवत्तत्त्व के दो रूप द्वोते हैं-- 
ऐश्वव तथा माधुय । ऐश्वयं भावना में भगवान्‌ कतुंमकतुम 
अन्यथा कतुम समथ हैं। वे हमारे सब्ब-शक्तिशाली ईश्वर हैं और 





(क) डा० वासुदेव शरण अग्रवाल का एतद्दियक लेख 
कल्याण, हिंदू-संस्कृति-अंक, सन्‌ १६४० जनवरी; पृ० ७११-७१४ | 
(ख) राय कंष्णदास--भारत की चित्रकत्ना प० १६२-१६८ | 
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भक्त लोग उनके दास हैं। इस भावना में बड़े अदब के साथ 
विधि विधानों को मानते हुए शिश्टाचार की पद्धति से उनके पास 
जाना पढ़ता है। परंतु माधुय भावना में भगवान्‌ हमारे प्रियतम 

» उच्चतम प्रेम के पूर्ण आधार हैं तथा भक्त उनके श्रम को 
चाखनेवाला नाना प्रकार की प्रियतमा है। इस माधुय भाव की 
भक्ति का अवसर वष्णुवजनों को प्राप्त हुआ भगवान्‌ रसिक- 
शिरोमणि श्री कऋष्ण की उपासना के प्रसंग में । इसीलिए वेष्णव 
शाब्रों में भक्ति के जिस रूप का मंजुल विश्लेषण किया गया 
है उसका द्शेत भी अन्यत्र मिलना दुलंभ है। 


--मैष्णुवधम की विजय गाथा 


८ भारतवष के चतुर्दिक-पूरव से पश्चिम तक तथा उत्तर से 
लेकर दक्षिण तक-प्रत्येक प्रांत में जोष्णब धर्म का प्रसार तथा 
भ्रचार संपन्न हुआ था | इसने इस प्रकार भारत की अधिकांश 
जनता के आचरण, शील तथा सदाचार के ऊपर अपना भव्य 
प्रभाव जमाया, यह कम महत्त्व को बात नहीं है। परंतु हमारा 
डठोष्णुव धर्म भारतवष की चहार-दीवारी के भीतर ही कभी 
सीमित तथा संकुचित नहीं रहा। उल्ज्ञासपूर्णो भारतीयों की 
विजय बेजयंती के साथ वष्णवधम ने भी अपना जेत्र विस्तृत 
किया, वह उन स्थानों पर पहुँचा जहाँ वीर भारतीयों ने अपने 
नये नये उपनिवेश स्थापित किये । वष्णवधम के प्रसार की यह 
गौरवमयी गाथा किस भारतीय के हृदय को उल्लसित नहीं 
बनाती ? वह युग ही दूसरा था, संघर्ष के उस समय में अपनी 
संस्कृति तथा सभ्यता के प्रसार की लगन प्रत्येक भारतवासी के 
नसों में रक्त की धारा उत्तजित किया करती । इसी लालसा की 
पूर्ति ने ब्राह्मण तेज तथा ज्ञात्र बल्न का आश्रय लेकर वेदिक 
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धर्म की गैज्यंती उन सुदूर, समुद्र से प्रथकक्रत, देशों में फहूरा 
दिया जो आजकल 'प्रटर इंडिया” बृहत्तर भारत के नाम से 
ऐतिहासिकों में विख्यात है । 
बृहत्तर भारत के द्वीपों तथा प्रदेशों में भारतीय उपनिवेशों 
की स्थापना विशेषतः गुप्रकाल में संपन्न हुईं। सामान्य परिचय 
तथा यातायात की घटना ईर्वी सन्‌ के प्रथम शती से द्वी आरंभ 
होती है। विभिन्न प्रांतों में हिंदुओं का प्रदेश तथा उपनिवेश 
स्थापन विभिन्न शतियों से संपन्न हुआ, परंतु चतुर्थ शतक के 
आरंभ काल तक अर्थात्‌ गुप्तों के अभ्युदूय काल के पूष ही हम 
इन द्वीपों में ओोदिक धर्मावलंबी राजाओंकों अपना शासन हृद्तथा 
स्थापित करते पाते हैं। जञाबा की एक दंतकथा के अनुसार प्रथम 
हिंदू राज्य की स्थापना ५६ ईंस्वी में हुईं थी। जावा सम्बत्‌ के 
आरंभ का समय है ७५८ ईस्वी जिस समय शक संवत्‌ का 
प्रारम्भ भारत में हुआ । सुमात्रा के सबप्राचीन हिंदू राज्य का 
नाम है श्रीविजय जिसकी स्थापना चतुथशतक ईस्बी के पहिले 
ही हुई थी। श्रीविजय राज्य की अभिवृद्धि का समय सप्तम 
शतक का अंत काल है जब इसने मलयु ( आधुनिक जंबी ) 
नामक हिंदुराज्य को अपने में सम्मित्नित कर अपने देशों की 
वृद्धि कर क्ञी थी। सबसे पूर्बी द्वीप बोर्नियों में भारतीय संस्कृति 
का आरंस चतुथथ शतक के पहितते ह्वी संपन्न हो चुका था क्योंकि 
इसी युग के चार संरक्रत लेखों से पता चत्षता है कि राजा 
कुडुड्ड ( कोस्डिन्य ) के पोत्र तथा अश्ववर्मा के पुत्र राजा मूल- 
वर्मा ने यूपों की स्थापना कर विशाल याग का समारंभ किया 
था जिसका नाम था बहुसुवणंक तथा जिसमें ब्राह्मणों को 
वप्रकेश्वर क्षेत्र में बीस सहस्र घेनु दक्षिणा के रूप में दी गई 
थीं। इसमें तनिक भी संदेह नहीं कि ईसस्‍्बी के चतुथ शतक तक 
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हिंदुओं ने बोनियों द्वीप के पूर्वी भाग में अपना राज्य स्थापित 
कर लिया था तथा यागमय वैदिक धर्म का प्रचलन उस देश 
में अच्छी तरह से हो चुका था। 
बाली द्वीप में आज भी हिंदू संस्क्ृति का भव्य रूप हमें 
कम आश्रय चकित नहीं करता जब समग्र देश ने मुसलमान 
धर्म स्वीकार कर अपने को यवनमय बना लिया है । प्राचीन 
ओपनिवेशिक हिंदू धर्म के स्वरूप का सच्चा अनुशीलन 
प्रस्तुत करने का श्रेय इसी लघुकाय द्वीप को प्राप्त है। 
यहाँ ब्राह्मण पंडितों के ढ्वारा समग्र धामिक कृत्यों का विधान' 
संपन्न कराया जाता है। बाल्ली में पंडितों की संलझ्ञा है 
पदड | इन पढदंडों के मुख में निवास कर रहा है एक विशाल 
संस्कृत साहित्य जिसका संरक्षण वे बिना एक अक्षर समझे ही 
बड़े प्रेम तथा समधिक श्रद्धा से आज भी कर रहे हैं। ससस्‍्कृत 
भाषा के एक वर्ण से भी अनभिज्ञ इन पदुंडों का सस्तिष्क 
सचमुच एक विचित्र पेटिका है जिसमें वेद, उपनिषद्‌, तथा 
स्तोच्नों से संबद्ठ अनेक ग्रंथ तह पर तह रखे गये उपलब्ध होते 
हैं। आज से सत्तरह साल पहिल्े फ्रेंच विद्वान डा० सिल्वॉलेबी 
ने इन मुखस्थ प्रंथों को स्वयं लिपिबद्ध कर “बाल्िद्वीपग्रंथा:” के नाम 
से प्रकाशित किया ( गायकवाड़ ओरियर्टल सीरीज नं० ६७, 
१६३३ )। इनमें से कतिपय संस्कृत प्रंथों का मृत्न भारतीय 
संस्कृत बाहम्मय में उपल्ब्ध होता है, परंतु अन्य प्र थों का निर्माण 
सी द्वीप के प्राचीन पंडितों के द्वारा किया गया था। इन स्तोत्रों 
की भाषा विशुद्ध संस्कृत है जिनमें अपाणिनीय प्रयोगों का सबंथा 
अभाव है। बिना समझे किसी अपरिचित भाषा के इतने प्र थों 
को अपनी स्मृति के पटल पर ही नित्रद्ध रखना सचमुच एक आश्रये- 
जनक घटना है। अपने धार्मिक कृत्यों में बालि के पदुंड आज 
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भी गायत्री का प्रयोग करते हैं, परंतु न तो बे उसके नाम, से 
परिचित हैं और न अथ से । भारतीय संस्कृति के अध्ययन की 
इतनी जीवन्त सामग्री अन्य द्वीपों मे उपल्ब्ध नहीं होती । 

(१ ) जञावा-इन द्वीपपु जों में शेव धम की प्रधानता व्यापक 
रूप से विद्यमान थी । वेष्णवधर्म शैवधम से गणना में द्वितीय होने 
पर भी जीवन स्वर पर प्रभाव की दृष्टि से सबंधा अद्वितीय 
ही रहा। बृहृत्तर भारत के मुख्य प्रांतों में विशिष्ट राजवंशों में 
वेष्णव धर्म का सम्मान तथा आदर शैब मत की अपेक्षा कहीं 
अधिक तथा विस्तृत था। जावा में भगवान विष्णु, उनकी शक्ति 
लद्भी तथा उनके वाहन गरड़ की मूर्तियों का निर्माण कल्नात्मक 
दृष्टि से भी नितांत स्पृहणीय तथा श्लाघनीय है। लद्मी अपनो 
चार भुजाओं के साथ अंकित की गई हैं और इन भ्ुजाओं में 
वे कमल, धान की बाली, माज्ञा आदि धारण करती हैं। 
विष्णु-बाहन गरुढ़ की मूर्ति जावा में बहुतायत से पाई जाती है। 
विष्णु के नाना अबतारों की मूर्तियाँ यहाँ उपत्तब्धर होती हैं 
जिनमें मत्त्य, वाराह, नरसिह, राम तथा कृष्ण की भूर्तियाँ विशेष 
रूप से उल्लेख-योग्य हैं। विष्णु-के आयुधभूत शंस्र, चक्र, गदा 
तथा पद्म का प्रथक्‌ रूप से अंकन भी हमें वहाँ मिलता है। 
बंदिक धम के नाना देवताओं के विग्मह्ों से मंडित विशालकाय 
मंदिर भारत तथा जाबा की संवल्नित कला के कमनीय उदाहरण 
माने जातें हैं| इस प्रसंग में प्ंबानन घाटी के त्ारा-जॉगरग का 
बृहदाकार मंदिर इस संवलित कल्ना का मनोज्ञतम तथा रमणीय- 
तम दृष्टांत है। इसकी रचना ईसस्‍्बी सन्‌ के नवम शतक में 
हुई थी । इसके तीन मुख्य मंदिरों में मध्यमंद्र में भगवान्‌ भूत- 

भावन महादेव की प्रतिष्ठा है, उत्तर में विष्णुजिप्रह का प्रतिष्ठान 
है तथा दक्षिण में त्क्माजी विराजमान हैं। इस प्रकार हम 
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इसे “त्रिदेव मन्द्र! भत्नी भाँति कद्द सकते हैं, परंतु प्राधान्य है महा- 
देथ मंदिर का ही जो विशाज्षता, अल्ंकार-विधान तथा सौंदये में 
सबसे अप्रतिम है। इसके भीतर रामायण-संबंधी दृश्य अंकित हैं 
जो बयालीस पट्टों में अक्ित किये गये हैं। इनमें रामजन्म से 
आरंभ कर लंका-विजय तक की घटनाएँ बड़ी सुद्रता से अंकित 
की गई हैं | इन प्रतिच्छायाओं के ऊपर ही लारा जॉंगरंग के 
मंदिरों की सुषमा तथा भव्यता आश्रित मानी जाती है। कल्ना 
दृष्टि से यह भारकय अप्रतिम माना जाता है । छांबोज् के अंकोर- 
बाट की तुलना में यह भास्कय-कत्ला कहीं अधिक मनोज्ञ तथा 
कमनीय मानी जाती है। इसमें रामायण को घटनावली का 
अंकन इतनी कल्लाबाजी, सूक्मता तथा विशद॒ता से किया गया 
है कि प्रतीत होता है कि ये दृश्य द्रष्टा के नेत्रों के सामने अपनी 
भव्य माँकी दिखला रहे हों। कई शताब्दी के अनंतर पूर्वी जाबा 
के 'पनतरण? नामक म्थान में भी सुंदर मंदिरों का निर्माण हुआ 
परंतु मध्य जाघा के प्रंबानन की कला की दृष्टि से इनका स्थान 
निम्नतर तथा द्वीनतर है । इनमें भी हमें वेष्णव धर्म का प्रभाव 
लक्षित द्ोता है। बेटहन नामक स्थान में विष्णु की एक जदात्त 
तथा मधुर मूर्त्ति है जिसमें औदाय तथा, शांतिभाव का विचित्र 
मिश्रण है | परंतु कल्ला-बिशारदों की संमति है कि यह देवता के 
रूप का चित्रण नहीं है, प्रत्युत एक व्यक्ति की यथाथता-संपन्न 
अभिव्यक्ति है। यह ऐरलंग ( ११ शतक ) नामक विख्यात राजा 
की आकृति से इतना मित्ञता जुलता है कि यह उसी की प्रति- 
कृति माना जाता है। जो कुछ भी तथ्य हो, इतना तो हम 
निःसदेह कह सकते हैं कि जावा के सामाजिक जीवन तथा 
कलात्मक चित्रण में वैष्णव धर्म का विपुल प्रभाव स्पष्टतः 
अंकित है। 
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(२) चस्पा के इतिहास में भी वेष्णव धर्म की मान्यता कम 
नहीं दीख पड़ती । यहाँ भी विष्णु के अवतारों की मूर्तियाँ पाई 
जाती हैं जिनमें राम और कृष्ण के शौयमंडित चरित का चित्रण 
विशेष रूप से उपलब्ध होता है। ऋष्ण की समग्र प्रसिद्ध घटना- 
वली यहाँ अंकित की गई है--विशेषतः गोबधन-धारण तथा 
कंसवध का दृश्य । विष्णु अनेक नामों के ढ्वारा अमिद्दित किये 
गये हैं यथा पुरुषोच्तम, नारायण, हरि तथा गोविंद | उनकी शक्ति 
लक्ष्मी, पश्मा तथा श्री के नाम से चम्पा की मान्य देवी मानी 
जाती हैं तथा विष्णु का वाहन गरुड़ चम्पा में एक लोकप्रिय 
पक्षी माना जाता है तथा उसकी मूर्ति अनेक स्थानों में 
मित्रती है । 

(३) स्थाम ( थाइलेंड ) में प्रधानतः बौद्धघर्म ही राज्यघर्म 
के रूप में स्वीकृत किया गया है । प्राचीनकाल में बुद्धधर्म के 
प्रभाव में आने से उसके अनेक राजा बुद्ध भगवान्‌ के अष्टांगिक 
सांग के प्रशस्त पथिक थे और आज भी वह देश तथागत के 
सिद्धांदों का दी अनुयायी है । तथापि इस देश में भी विषध्यु धर्म 
के प्रति श्रद्धा तथा सम्मान की भावना कम नहीं है। चौदहवीं 
शती के मध्यकान में ( १३५० ६० ) सुबनपुनी या ओटंग के राजा 
ने अजुथिआ ( अयोध्या ) नामक नवीन राजधानी की स्थापना 
की ओर 'रामाधिपति! के नाम से स्वतंत्र राजा बनकर 
राज्य करने ज्ञगा | अयोध्या के राज्य ने कम्बोज देश के एक 
बड़े भाग पर अपना अधिकार जमाया परंतु बर्मी गाजाश्रों के 

आक्रमण के कारण उसे विशेष क्षति हुई और चार सौ वर्षों के 
अनंतर वह राजघानी के गौरव से बंचित हो गया । इस प्रकार 


बोड्धप्रधान देश में राम और अयोध्या अज्ञात तथा अपरिचित 
अभिधान नहीं हैं । 


च््े ७ 
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(४ ) कंबोज्ञ देश ( कंबोडिया ) में भी वेष्णवधर्म को शैव- 
धम* के समान ही मान्यता प्राप्त थी। इस देश के महनीय मही- 
पालों ने भगवान्‌ विष्णु के प्रति अपनी असीम भक्ति तथा अपार 
श्रद्धा का प्रदर्शन शित्नालेखों में तथा विशालकाय मंदिरों में भरती 
भाँति किया है। अन्य देशों की अपेक्षा इस देश ने भारतीय 
ससकृति का ग्रहण विशेष रूप से किया था। अतः वष्णब ग्रंथों के 
विपल प्रचार से हमें कोई आमश्चय नहीं प्रतीत होतां। यहाँ के 
हिंदू मंदिरों में रामायण, महाभारत वथा पुराणों के प्रतिदिन 
प्रवचन की व्यवस्था की गई थी। इन प्रथों के अनुशीलन से 
प्रभावित होकर वष्णब काव्यों की विशेष रचना चवम तथा दशम 
शतियों में सपन्न हुई। यहाँ के मानी राजन्यों में सूयवर्मा द्वितीय 
( १११३ ई०-११४४५ ई० ) का नाम इस प्रसंग में विशेष महत्त्व 
रखता है जिसकी अगाध सोंदर्यानुराग और विष्यणुसक्ति का 
उज्ज्वल उदाहरण “अगकोरवाट” का विख्यात कंबोज मंदि्रि 
है। इस मदर की जितनी प्रशंसा की जाय उतनी द्वी थोड़ी है ।* 
यह॑ भारतीय तथा कंबोज कला के परस्पर सिश्रण का अतीव 
उज्ज्वल दृष्टांत माना जाता है। यह विशालकाय मंदिर परिखा 
से वेश्टित है जो चौड़ाई में लगभग ७०० फीट है। इसे पार करने 
के लिए एक परम रमणीय सेतु बाँधा गया है जो सप्तशिरस्क नागों 
की स्तंभ-पंक्ति पर स्थित ५६ फीट चोड़ा है । भीतर जाने पर 
विशाल गेलरियोंमें प्रभावशाली सम्राटोंकी, उनकी चामरग्राहिणी 
सेविकाओं से आवृत रमणीय रानियों की, महामहिम मंत्रियों की 
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तथा प्रभावसंपन्न सेना-नायकों की प्रतिच्छायायं इतनी सजीवता 
से अंकित की गई हैं कि वे दशकों के चित्त पर अपना अमिट 
प्रभाव उत्पन्न कर देती हैं। मुख्य मंद्रि में भारतीय वेष्णव 
साहित्य को अंकित करनेवाली प्रतिच्छायाओं की प्रधानता है. 
जिनमें रामायण, महाभारत और हरिवंश के दृश्य प्रस्तुत किये 
गये हैं। आरंभ मे हम कुरुक्षेत्र की समर-स्थल्ली को पाते हैं जहाँ 
लड़ते हुए योधाओं की अगल्ली पंक्ति में गीता के वक्ता-श्रोता 
कृष्ण और अज्भु न विराजमान हैं। भगवान्‌ श्रीकृष्ण के जीवन 
'से संबद्ध लगभग चार प्रतिच्छायायें और हैं, परंतु रामकथा से 
सबद्ध ग्यारह घटनाओं का अंकन यहाँ प्रस्तुत किया गया है। 
वेष्णब दृश्यों का यह प्राधान्य तथा साथ ही राजा का, जो 
ऐतिहासिक गेलरी में केंद्रस्थ व्यक्ति है, 'परम विष्णुलोक' का 
पारमार्थिक नाम हमें इसी निष्कष पर पहुंचाता है कि यह अँग- 
कोरवाट निश्चय द्वी विष्णु मंदिर है; इसमें संदेह का क्षेश भी 
नहीं है। राम को प्रतिच्छायाशओं में उल्लेखनीय दृश्य हैं. विराध 
राक्षस की झत्यु, राम का सुबण म्ग के पीछे दौड़ना, राम सुग्रीव 
की मेत्री, सुप्रीव बालि का मल्लयुद्ध, दनुमान्‌ का लंका में सीता 
की खोज, लंका का समर-क्षेत्र तथा भयानक संग्राम तथा श्रंत 
में पुष्पक विमान के. द्वारा राम का अयोध्या-प्रत्यावतंन | इनमें 
से प्रथम छः दृश्य मध्य जावा में उपलब्ध प्रंबानन मंदिर ( नव॒म 
शठक ) में अंकित राम प्रतिच्छायाओं से विशेष मिलते हैं | कल्ना 
पारखी जनों ने इन दोनों विष्णु मंदिरों में अंकित रामायण की 
घटनाओं की परस्पर तुलना की है। उनकी दृष्टि में दोनों की 
अपनी निजी विशेषतायें हैं, यद्यप कई बातों में वाल्मीकोय 
रासायए का अनुसरण न करने पर भी प्रंबानन का रामायणीय 
अंकन कहीं अधिक कलात्मक माना जाता है। ऑँगकोरवाट का 


े रू 
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त्वष्टा भ्रकरृति की भाँति शून्यता से घृणा करता है। यदि कहीं 
थोड़ा भी स्थान उसे रिक्त मिलता है तो वह किसी न किसी पौधे 
या पत्ञी की प्रतिकृति बेठा देता है जिससे प्रभाव में न्‍्यूनता आ 
जाने पर भी वह पूरा दृश्य आम्मावित हो उठता है। 


' अँगकोरवाट वष्णबधम को संसार की महती कल्नात्मक देन 
है। यह संसार के गण्यमान्य कल्ञासंपन्न मंदिरों से अपना 
विशिष्ट स्थान रखता है। मंदिर की सजावट उसकी महनीय 
समष्टि के अनुरूप ही है! सत्र खीढ़ियाँ के सिरों पर ब्ृहत्काय 
सिंह तथा वीथिकाओं के पाश्वों में बहुशिरस्क सर्प स्थित हैं। 
दीवारों की सज्ञाबट में आह्यता है तथा तक्षणों में ज्ञालित्य है । 
दीवारों पर कोनों में स्थित स्वर्गीय चेतोहारिणी अप्सराये अपने 
वक्त/स्थल की पीनता तथा रत्नाभरणों की श्रचुरता से दशक की 
दृष्टि मोह लेती हैं। ऐसे प्रचुर कल्ला-संपन्न मंदिर के विस्तृत 
निर्माण की प्रेरणा तथा स्फूर्ति जिस वेष्णब धम से मिली उम 


घंम के सांस्कृतिक मद्दत््व का अंकन किस प्रकार किया जा 
सकता है ? 


(४ ) बालिद्वीप में हिंदूुधम का आन भी उतना ही बोल- 
बांला हे जेसा कभी प्राचीन काल में था। यवनों के प्रबल आक्र- 
सणों ने बालिद्वीप की हिंदूजनता का बाहरी धर्म परिवतंन तो 
अवश्य कर दिया है, परंतु उनका हृदय आज्ञ भी हिंदुधम को 
प्रगाढ़ भक्ति से ओत-प्रोत है। पूरे द्वीप में हिंदू संस्कृत अपने 
विशुद्ध रूप में आज भी विराजमान है। वहाँ के पदण्डों की 
चर्चा हम पीछे कर आये हैं जो आज भी वहाँ के निवासियों के 
धार्मिक उत्सवों तथा संस्कारों के कर्ता तथा बिधाता हैं। बाल्लि 
में अनेक हिंदू देवताओं की उपासना प्रचलित है जिनमें भगवान्‌ 
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विष्णु की भक्ति विशेष महत्त्व रखती है। विष्णु की स्तुति में 
बालि भें दो स्तोन्न प्रसिद्ध हैं. जिनमें एक तो विशुद्ध भारतीय 
“विष्णुपञ्जर” सतोत है और उदात्त संस्क्रत गद्य में निबद्ध 
दुसरा “विष्णुस्तव' बालि के पदणडों के पांडित्य तथा प्रतिभा 
का प्रकृष्ट भतिनिधि है। विष्णुप्श्नर स्तोत्र हमारे यहाँ विशेष 
प्रसिद्ध है जिसमें विष्णु से नाना रूपों में रक्षा करने की प्राथना 
की गईं है। उदाहरण के लिए दो-तीन पद्य उद्धृत किये 
जाते हैं१-_.. 

पादों रक्ततु गोविन्दो जंधाम्याँ च॒ त्रिविक्रमः । 

डवन्त॑ केशवो रकेदू रक्षेद्‌ गुहमं तथा हरिः ॥ 

उदर पद्मननाभश्च कटिं. चेव जनादनः । 

नाभिकमच्युतो रक्षेत्र पृष्ठ रक्षतु साधवः ॥ 


बालिद्वीप में एक नितांत साहित्यिक “विष्णुस्तव”ः नामक 
गद्यात्मक स्तोत्र उपलब्ध होता है जो भाषा तथा भाव उभय 
दृष्टियों से विशेष महत््वशाल्ी, प्रौढ़ तथा प्रांजल है। इस 
श्ताघनीय स्तुति का प्रवाह देखिए-- 


3० नमोथस्तु पुरुषीत्तमाय परमरिपु-पर-पुर - हरण - पराक्रमाय 
परमबलभटोलटोल -लोलित - गल्षित - महाबलाय च जाग्रत - सुप - तूय 
चतुभुजाय नारायशाय नरसिंह - वामनाय नारायणादंनाय नरगदायुद्धे 
दानवान्तकरिपुमदनपाश्चजन्य - सुदशनायुधाय. द्त्यदानवयज्ञ - राक्षस- 
पिशाच-भूतगणधरनीधर-घीरद्राय च गन्धवमधघुरुगीत-सुरविद्याधर-ऋषि 
पभ्ति सेविताय च परमरिपुरावणाजुव - घेनुक - प्रलन्ब - केशराविष्रक 





१. बाहिद्वीपग्र याः ( बडोदा, गायकवाड सं० सीरीज नं० ६७ ) 
पघु० १६-५७ | 


हि... क् 
वष्णव धरम की महत्ता श्€ 


मेनिगजबल तरगमिस-स॒गालादि निधनाय. च  पुरुषो3नन्तससुद्राश्रयः 
खगवरवरेच्धः श्रोप्रियो धनदप्रियों वेश्रवणाड्कोअस्मान रक्षतु अस्मान्‌ 
गोपायतु स्वाहा । 
इस रतोन्र का अनुशीज्न इस बात का स्पष्ट प्रमाण है कि 
_ बल्नि द्वीप में नारायण के सुख्य अवबतारों का ज्ञान, विशेषतः 
कृष्ण तथा उनकी विपुल लीलाओं की जानकारी, सवत्र प्रचलित 
था । इस स्तोत्र की रचना बाल्नि में ही प्रतीत होती है, क्योंकि 
इसका म॒ल रूप भारतवर्ष के सस्क्ृत साहित्य से अब तक उपलब्ध 
नहीं है । भाषा की प्रोढ़ता के कारण यह स्तब स्तोन्न साहित्य का 
एक समुज्वल्न हीरक माना जा सकता है। 
भगवान्‌ नारायण को पत्नी श्रीदेवी के नाम से बालि में 
विशेषत: प्रसिद्ध है, परंतु उनके विषय में नवीन कल्पना भी दृष्टि- 
गोचर होती है। श्रीदेवी धानकी देवता है। इसीलिए वह 
श्रीतारडुली अथवा धान्यराज्ञी के नाम से विख्यात हैं-- 
श्रीताण्डुली महादेवी श्रीमतकमलशोमिता 
द॒दासि मे महाभोग्यं सर्वद्वव्यहितं चनम्‌ ॥ 
श्रीदेवी शात्षि के समान कमनीय रूपवाल्ी मानी जाती है। 
चावल के समान उनका शरीर स्निग्ध तथा चिकना होता है-- 


श्री शालिकान्तरूपा त्वं स्निग्धगात्र' च ताण्डुलम्‌ । 

द॒दाति मे खदा चित्र सोभाग्यं लोकपूजितम्‌ ॥ 
बालि निवासियों का यह दृढ़ विश्वास है कि भीदेवी का 
संबंध धान्‍य की उत्पत्ति तथा खेती के साथ मुख्य रूपेण है। इस 
विषय में एक पौराणिक कथा भी प्रसिद्ध है जिसमें विष्णु के 
उपबन में सनानासक्ता श्री-देवी का किसी देत्य द्वारा हरण किये 
जाने का वृत्तांत है। श्रीदेवी की मृत्यु के अनंतर उनके शरीर से 
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नाना पौधों कौ उत्पत्ति होती है--उनके नाभिस्थल से धान के 
पौदे की उत्पत्ति होती है। धान्‍्य के भिन्न अवस्थाओं के भाम 
भी भारत की देवियों के नाम पर होते हैं। श्रीदेवी धान के 
पौदे का नाम है जो काटा गया तो होता है, पर उसमें से पीटकर 
चावल अलग नहीं निकाला गया होता । धान के बीज का नाम 
है उमादेवी | धान के नवीन पोदे का नाम है गिरिनाथ | धान 
का पौदा एक स्थान से हटा कर जब दूसरी जगह लगाया जाता है तब 
उसका नाम होता है गंगीदेवी। जोते हुए खेतों में श्रीदेवी के 
ग्रामीण मंदिर अधिकतर पाये जाते हैं। श्रीदेवी के नाम से 
बालि में एक सुंदर स्तुति उपलब्ध होती है जो भाषा की दृष्टि से 
सुंदर तथा रोचक है | इसके दो पद्म नमूने के तौर यहाँ उद्धुत 
किये जाते हैं-- 
श्रीदेवी महावकूत्रा चतु्चेर्णा चतुभुजा। 

प्रज्ञावीय-सारशेेया चिंतामणि कुरुस्छता ॥ 

श्रीधनदेविका रम्या स्वस्पवरतती तथा । 

सर्वज्ञान-मणिश्रेव श्रीक्रीदेवि ! नमो5स्तु ते ॥* 


“इस प्रकार बृहत्तर भारत के धार्मिक आचारों की मीमांसा 
हमें इसी निष्कर्ष पर पहुँचाती है कि भारत के इन सुदूर उप- 
निवेशों में वेष्णव धर्म का प्रभाव बड़ा ही गहरा, तलस्पर्शी तथा 
व्यापक था। इसका स्थान शेवधम की अपेक्ता कुछ घट 
कर था परंतु इन देशों के निवासियों के जीवन को शुद्ध, 
पवित्र तथा सदाचरमय बनाने में वष्णुद धर की उपयोगिता 
बहुत ही अधिक थी । इन देशों की .संस्कृति तथा सभ्यता को 
भारतीय आदश में ढाज़्ने का तथा उस उदात्त कोटि में पहुँचाने 
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का महर्नीय कार्य संपन्न किया बेष्णव धर्म ने और इसलिए 
इन देशों की नाना लक्षित कल्नाओं के ऊपर वंष्णव धर्म का 
प्रबल प्रभाव आज भी दृष्टिगोचर द्वो रहा है। 


अत मम> *घ8: बे 


६--साहित्य पर प्रभाव 


वेष्णब धर का प्रभाव भारतीय साहित्य पर बड़ा ही गद्दरा 
तथा तल्लस्पर्शी है। भगवान विष्णु के अबतार-भूत राम तथा 
ऋष्णु सें भगवत्तत्व के द्विविध पक्ष का प्राधान्य दृष्टिगं'चर 
होता है। मर्यादापुरुषोत्तम रामचंद्र में ऐश्वये भाव का प्राधान्य 
विद्यमान है, तो लीलापुरुषोत्तम ऋष्णचंद्र में माधुय भाव का | 
एक मयादा-पुरुष है, तो दूसरे लीलापुरुष। रामभक्त कवि राम 
के लोकसंग्रही रूप के चित्रण करते समय जीवन के नाना पक्षों 
के प्रद्शन में क्रतकाय होता है। ऋष्णभक्त कबि का वण्य विषय 
है--बालकृष्ण की माधुर्यगर्भित ललित लीलायें। फलतः उसकी 
दृष्टि कृष्ण के 'ल्ोकरंजक” रूप के ऊपर ही टिकी रहती है। 
क्षेत्र सीमित होने पर भी वह भावसमुद्र .के अंतरंग में प्रवेश 
करता है ओर नाना चमकते हुए हीरों तथा मोतियों के ढू ढ़ 
निकालने में सफल होता है। मानव की कोमल रागात्मिका 
वृत्तियों की अभिव्यक्ति में ऋण कवि सर्वधा क्ृतकाय तथा सम्थे 
होता है । वेष्णब धरम के उत्कृष्ट प्रभाव से भारतीय साहित्य 
सौंदर्य तथा माधुय का उत्स है; जीवन की कोमल तथा ललित 
भावनाओं का अक्षय सत्नोत है; जीवन सरिता को सरस मार्ग पर 
प्रवाहित करनेवाला मानतरोबर है। इसमारे साहित्य में 
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प्रगीत मुक्तकों के प्राचुय का रहस्य इसी व्यापक प्रभाव के 
भीतर छिपा हुआ है। वात्सल्य तथा शूंगार की नाना अंभि- 
व्यक्तियों के चारु चित्रण से हमारा साहित्य जितना सरस तथा 
रसस्निग्ध है उतना ही वह कोमल तथा हृदयावजक है भक्त हृदय 
की नम्नता, सहानुभूति और आत्मसमपंण की भावना से । 


यह साहित्यिक प्रभाव भारतवष की प्रत्येक प्रांतीय भाषा के 
ऊपर पड़ा है। इन भाषाओं का सुंदरतम साहित्य वही है जो 
भागवत भावनाओं से स्पंदित, उत्साहित तथा स्फुरित होता है। 
इन भाषाओं में बेष्णव साहित्य हीं सबसे अधिक उत्कृष्ट, सरस 
तथा हृदयानुरंजक है । भारतवर्ष के इतिहास का मध्ययुग भक्ति- 
भावना के उपयृंहण तथा परिवधन का युग है। फल्नतः समग्र" 
भारतवष में १६ वीं तथा १७ वीं शताब्दी में लिखित साहित्य 
भक्तिभाव से पूरित ह्वी नहीं है, भ्रत्युत वह नितांत स्निग्ध, रस- 
पेशत तथा समधुर है। वेष्णव साहित्य भारतवर्षीय साहित्य का' 
स्वज्ब्वल्न तथा उत्कृष्ट साहित्य है | लत्तित गीति, गायनों तथा 
पदावली साहिस्य के उदय का यही काल है। 


हिंदी पाठक उत्तरीय भारत में पनपने वाले साहित्य के उदय 
की गतिविधि से अधिक परिचित हैं, परंतु दक्षिण भारत के. 
साहित्य से उसका परिचय नितांत स्वल्प है। इसीलिए यहाँ 
दक्षिण भारतीय भाषा साहित्य के ऊपर वेष्णव प्रभाव का 
सामान्य परिचय विशेषतः दिया जा रहा है। तामिल्र, तेलगु, 
कन्नद तथा मल्नया्षम के साहित्य में वेष्णब साहित्य का उतना 
ही प्राधान्य तथा महत्त्व है जितना बंगला, आसामी, छड़िया,, 
मराठी, गुजराती तथा हिंदी साहित्य में । वेष्णब साहित्य 
निःसंकोच इन साहित्यों का हृदय माना जा सकता है। 
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तमिव्ठ 

“तमिक साहित्य में शैव साहित्य की प्रधानता है। 'शेव 
प्विद्धांत नामक शेवदर्शन की एक विशिष्ट धारा का द्रविड़ देश 
जद्मस्थान है। यह सिद्धांत सुख्यतया द्वतप्रधान है और इस 
सिद्धांत के प्रतिपादक आगमों की विशेष सत्ता तमित्र साहित्य 
' में है। तथापि आव्वारों की पदरचना तमिल्रभाषा में द्वी निबद्ध 
हुई है । समस्त अलवार तमिलन-भाषा-भाषी थे। इन लोगों ने 
अपने हृदय के भावों की अभिव्यक्ति जिन पदों के द्वारा की दे 
वे तमिरछ साहित्य में विशेष मान्य हैं। श्रीवेष्णव लोग तो इन,' 
पदों को 'द्रबिड़ वेद! के नाम से पुकारते हैं तथा इनकी पबि- 
त्रता में असीम श्रद्धा रखते हैं। जैसे वेदिक मन्त्रों का उपयोग 
भगवान की पूजा अर्चा के समय किया जाता है बसे द्वी इन पदों 
का भी प्रयोग ऐसे शुभ अवसर पर दक्षिण के बेष्णव मंदिरों में 
आज भी किया जाता है। 

सुप्रसिद्ध अलवार विष्यणुवित्त स्वामी रचित “दिव्यप्रबन्ध? 
है प् ज म स। केलल छः पद्म उदाहरण के निमित्त यहाँ उद्धृत किये जाते 
हे । हल न नमन सम जज पमम आम नन_ थे गोपाल अन्य प्रसंग का अथ यह है कि यशोदाजी कृष्णचन्द्र को नाना 
का का लत मी! लए शोभा देखना चाहती हैं। इसलिए वे 
तल न कर वत्स, आयबो ओर. इन सुगंधित फूल्नों 
को पहनो । इस दशक की बड़ी ख्याति तथा लोकप्रियता है । 
आज भी वेष्णव मन्दिरों में भगवान को पृष्पसमपंण के 
अवसर पर द्रविड़ भक्त लोग इन पदों को गदूगद कण्ठ से गा कर 
भगवान को फूल चढ़ाते हैं। .यहाँ मूल तमिछ पद्म के साथ उसका 
संस्कृत तथा हिन्दी अनवाद प्रस्तुत किया जाता है। 

आनिरे मेयकक नोपोदि अरुसरुन्दावदरियाय्‌ & 
कानहमेलास्‌तिरिन्दु उनकरियतिरुसेनिवाड £# 
डे 
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पानैयिलू पालेप्परुहिप्पत्तादारेाम शिरिप्प & 
तेनिलिनियपिराने | शेणूपहप्पुच्चूहवारायू ॥१॥ 
श्लो० ॥ गास्संचारयितु' प्रयासि नहि वेत्स्यात्मप्रभाव॑ हरे ! 
कान्‍्तारे बहु संचरन्‌ बत ! वपुर्लानिं समासीदसि । 
भाणडे चूषसि दुग्धमित्यदह भो मित्रेतरैहस्यसे 
परीयूषादपि भोग्य चम्पकसु्ं वोह समागच्छुतात्‌ ॥१॥ 
है कृष्ण ! अपने दिव्य शरीर की कोमलता को थोड़ा भी न 
जानते हुए रवये जंगल में गाय चराने के लिए जाते हो। बारंबार 
'घूमने से तुम्हारा सुंदर मुख अत्यंत म्लान कम कद बल बु थ पी मी है। घर में रह 
कर तुम बरतन में रखे हुए दूध को पी जाते हो । इसलिए श 
ज्ञोग तुम को हंसते है । वे भले हसे, परतु आपकी समस्त चेशय 
हमारे आनंद के लिए होती हैं । अमृत से भी अधिक भाग्यशाली 
कृष्ण, में तुम्हारे मस्तक पर चपक फूल अर्पित कर रहा हूँ। उसे 
घारण करन के लिए तुम आवो ॥१॥ 


करुबुड़े मेहज्ञ>कण्डालुनैक्कण्डालोक्कुम्‌ कण्कल्ट & 
उस्वुडैयाय उल्हेल सुण्डाह वन्दु पिरन्दाय # 
तिरुवुडैयाद्ध मणवात्वा तिरुवरज्ञते किडन्दाय्‌ % 
मरुविमणमर कमृछकिन्न मलिकेप्पृच्चूद्वारायू ॥२॥ 
श्लो० ॥ जीमूतो जलग्भनिभर इवानन्दं इशोवधंयन 
सौन्दर्याश्चित ! सवंल्योकविततीरक्षाथमत्रोदित । 
लच्मीनायक ! रइ्नाझ्लि मिलये शेषे शयान प्रभो 
सौगन्ध्याधिकमछिकास्जमिमां वोहु' समागच्छु भोः ॥२॥ 
हे कृष्ण, वर्षो करने वाल्ले घनश्याम के देखने से जितना 
आनंद उत्पन्न होता है, उतना आनंद तुम्दारे देखन में भी होता 
है। दे सुद्र, सब संसार की रक्षा करने के लिए आविभूत, 


वैष्णव धम की महत्ता शेप, 


श्रीरंगम्‌ में शेष की शय्या पर सोनेवाल्ते ऋष्ण, इस सुगंध से युक्त 
मज्ली की माज्ना पहनने के लिए तुम चले आवबो ॥२॥ 


मच्चोडुमालिहैयेरि मादहेठ_ तम्मिडम्र पुक्कु 8 
कच्चोड पहकित्तति काम्बुतिहिलवे कोरि 8 
निश्चलुम्‌ तीमेहछठ_ शेयवाय्‌ नीउ तिरुवेज्ञइत्तेन्दाय 83 
पच्चेत्तमनहत्तोडु. पादिरिप्पूच्चूडवारायू ॥ ३ ॥ 
श्लो० ॥ आरुह्म प्रसभ॑ महत्तरगृहग्रासाददेशादिषु 

ग्राप्य खीजनतान्तिकस्‌ शिथिल्यन तच्चोलचेलाविकम | 
नित्य॑ दुश्वरितोत्सुक ! क्षितिंधरे शेषामिधे सन्‌ प्रभो ! 
वोदु सहमन च पाटलसुमं स्वामिन्‌ समागच्छु भोः ॥३॥ 


दे कृष्ण, ऊँचे महलों के ऊपर जहाँ जहाँ ख्रियाँ निवास करती 
है। उन उन स्थानों के पास जाकर उनके कब्चुक वस्त्र को तुम 
डीला कर दते हे । इस प्रकार को दुश्चेष्टाओं क लिए तुम नित्य 
उत्सुक रहते हो। शेषाचत् के शिखर पर निवास करने- 
वाले भगवन्‌ , तुम दमनक तथा पाठटल फूल को पहनने के लिए 
यहाँ आबो ॥ ३ ॥ 


तेरुविनकणिज्नित्वायूच्चिमाहक् त्तीमे शेय्यादे & 
मरुवुम मदनकसुमर शीमलिेमणइमत किन्न # 
पुरुवम करुज्ञठलूनेत्तिप्पोलिन्द मुहिलूकन्नुपोले # 
उरुवमरद्दिय नम्बि उहन्दिवैश्यद्न नीवारायू ॥ (४) 
'हो० | स्थित्वा वीथिषु बालगोपललनागोष्टीजु दुश्चेष्टित॑ 
स्वैरं मा कुर नीलकेशललितशञ्र रम्यफालोज्ज्वल | 
भास्वन्मेघशिक्षूपमेय सुषसासंपू्ण कृष्ण प्रभो 
वोह' सौरभसंन्ठ्॒त दुसनक श्रोपज्व्वं चान्नज ॥ (४) 
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हे सर्वा्गनसन्दर, मेघशाबक के समान श्यामल, किशोर ऋृष्ण, 
ब्रज की गलियों में बालिकाओं के साथ मनमानी दुष्ट कमो का 
आचरण मत करो । दमनक ' मत करो। दमनक तथा मरुवकोरुंद नामक श्रीपल्लव 
को पहनने के लिए कषया इधर तो आवबो ॥ ४ ॥ 


पुल्त्निवाय पिलन्दिद्वाय पोरुकरियिन्‌ कोम्बोशित्ताय्‌ & 
कल्ूअवरक्कियेसूक्कोड कावलनैत्तकेकोण्डाय्‌ & 
अल्व्यनीवेश्येय विव्ठुड अज्ञादडियेनडितेन्‌ & 
तेल्टिल्यनीरिलेटुन्द. शेडलुनीशूहवारायू ॥५॥ 


ही ॥ वक्त' देत्यवकस्य दीणमतनोः दन्तं गजस्थाहरः 
राक्षस्याः किल नासिकां व्युदसजः रक्षःपरि चावधीः । 
नाथ | त्वाँ नवनीतजग्धिसमये निर्भीरद्द प्राहरं 
तत््वास्तां विमलाम्बुनिगंतमिदं कहारसुत्तंलय ॥५॥ 


हे भगवन्‌ , तुम्दारा एक एक% चरित्र अत्यन्त मनोहर होता 
है तथा साथ साथ अत्यन्त भयानक भी होता है। बकासुर के 
जुच को दमन सता को तुमने फाड़ा था। कुब॒लयापीड हाथी के दाँत को तुमने 
डा था। राक्षसी.के नाक काट कर तुमने राक्षसपति रावण 
को मारा था। परन्तु तुमको मैने चोरी से मक्खन खाने के समय 
पर मारा था। इस बात पर आप तत्रिक भी ध्यान न दें। 
कल्हार फूल पहनने के लिए तुम यहाँ आबो ॥ ४ ॥ 


एस्टुहटोडु पोरुदि एदुप्ुलोबाय काणुनम्बि & 
करुद्यतीमेहछ शेयुदु कअ्नैक्कारकोडु पायन्दाय & 
तेरुविनकण तीमहलछ शेयदु शिवकन मज्नरहकोडु & 
पोरुदुवरुद्दित्त पोने पुन्नेप्पच्चूइघाराय ॥ ६ ॥ 


वेष्ण्व धर्म की महत्ता ३७ 


युद्ध दारुणमातनन्थ बृषमेः गात्रे विरक्तो निजे 
स्वच्छुन्दं व विचेष्रते चरणतः कंस अहत्याहरः । 
रथ्यायां कट्रचेश्तानि कलयन्‌ भज्लेस्सर्म युद्धम- 
प्याधायागत [| हेमरम्य शिरसा पुंनागपुष्पं वह ॥९३॥ 


'हे ऋष्ण, तुमने बैल्ों के साथ घोर युद्ध किया था ( नीला 
देवी के साथ विवाह करने के निमित्त )। अपने शरीर की रक्षा 


पर तनिक भी बिना ध्यान दिये तुम स्वच्छन्द चेष्टा करते हो । 
तुमने पाद के प्रहार से कंस को मार डाला मथुरा की गलियों 
में कु चेष्टित करते हुए तुमने म हुए तुमने मल्लों के साथ युद्ध किया। 
सुबें के समान स्पूदरणीय शरारवाले कृष्ण, पुन्नागफूज्ञ को 
पहनने के लिए आवो ॥६॥ 


तैलुगु 

तेलुगु साहित्य का सबसे सुदर भाग वहीं है जो वेष्णव 
भक्ति के द्वारा प्रभावित तथा स्पंदित होता है। तेलुगु भक्ति- 
सतना कप डे का अत्यंत सुदर तथा लोकप्रिय ग्रंथ है महाकवि 
पोताना_ ( १४००--१४७५ ईं० ) रचित भागवत पुराण का 
अनुवाद । यह अनुवाद नहीं है, प्रत्युत स्वतंत्र काव्य ग्रंथ है जो 
मात्रा में मूल प्र थ से कहीं अधिक बढ़ चढ़कर है। इसके 'ग्जेंद्र- 
मोज्षः तथा रुक्मिणी कल्याण” मानव हृदय के भावों की अभि- 
व्यंजना में सर्वाधिक लोकप्रिय काव्य माने जाते हैं| पोताना ने 
निधनता में जीबन बिताया, परंतु उसने किसी राज़ द्रबार का 
आश्रय स्वीकार कर अपने आत्मा का हनन नहीं किया। पोताना 
का तेलुगु भागवत भक्ति-रस से स्रिग्ध ही नहीं है, भ्रत्युत 
साहित्यिक चमत्कार से भी नितांत पू्ण है। विज्ययनगर के अधी- 
श्वर महाराज कृष्णदेवराय (१४५०६६ई०--१५३० ई०) तथा अच्युतराय 
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का राज्यकाल तेलुगु तथा कन्नढ़ साहित्य का स्वरणेयुग है। कवियों 
के आश्रय देने वाले ये महाराज स्वयं वोणापाणि शारदा 
के उपासक थे | कृष्णदिव राय का “बविष्युचित्तीय” काव्य विष्णु- 
चित्त अलवार तथा गोदा के प्रसिद्ध वेष्णशव कथानक का रसमय 
प्रबंध है जो मानव हृदय की कमनीय अभिव्यक्ति के साथ साथ 
साहित्यिक चमत्कार का भंडार है। इनके दरबार के अधष्टरल्ञों 
(अष्ट दिग्गजों) में से महाकवि पेहना तथा तिम्मन्ना ने वेष्णव 
काव्यों का प्रशयन किया है। पेहना को अपनी विशिष्टता के 
कारण “आंध्र कब्रिता पितामह! की उपाधि से क्रष्णदेवराय ने 
ही मंडित किया था । इनका 'मनुचरित्र” भाषा के सोॉंदय तथा 
भावों की अभिव्यक्ति उसय दृष्टियों से श्र छ्ठ काव्य माना जाता 
है । तिस्मन्ना का 'पारिजात हर॒ण! श्रीकृष्णचंद्र के जीव का 'पारिजात हरण!? श्रीऋष्णचांद्र के जीवन की एक 
विख्यात घटना को लेकर निर्मित रसमय काव्य है। विज्ञ आलो- 
चकों की दृष्टि में यह काव्य तेलुगु भाषा के उत्कृष्ट माधुय का 
सूचक है तथा सुकुमारभावों की अभिव्यंजना में एकदम बेजोड़ 
है। इस प्रकार तेलुगु साहित्य का सुवर्णयुग बेष्णव भक्ति से 
स्फूर्ति तथा प्ररणा मदृण कर इतना उदात्त, महनीय तथा महर्त्व- 
शाली हो सका है | : 


ह 


भीष्म पितामदइ ने भगवान्‌ कृष्ण की प्रशस्त स्तुति की है। 
इस प्रसंग के दो चार पद्य नीचे दिये जाते हैं-- 


हयरिंखा - सुख - घूलि - धूसर - परिन्यस्तालकोपेतमे 

रय-जात श्रम-तोय-बिन्दु युतमे. राजिल्लु नेस्मोमुतो। 
जयमुं बाथनु किच्चु वेड़ ननिना शस्त्राहतिं जाल नो 
च्यियु, बोरिंचु महाजुभावु मदिलो जिंतिंतु नश्नांतमुन । 
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-आशय-भगवन्‌ , घोड़ों के खुरोंसे उठने वाली धूलि के कारण 
आप के केश धूसर हो गये हें। पार्थके रथ हाँकने में आप ने जो 
अधिक परिश्रम किया है उस के कारण पसीने की घूँदों से आप 
का ललाट शोभित हो रहा है। इस युद्ध में पार्थ को विजय देने 
की इच्छा से आप अपने ऊपर शब्र का प्रहार सहकर भी रवय॑ 
युद्ध कर रहे हैं। ऐसे आप के रूप को मैं अपने चित्त में अश्रांत 
भाव से नित्य चिंतन करना चाद्दता हूँ। 


रे 


भगवन्‌, आपका मुद्॒मंडल माधुये का परम निकेतन है-- 
ब्रिजगन्मोहन-शीलकान्ति-दनुवुद्दी पिंप.. बसात नो- 
रज-बन्धु-प्रभ-मेन-चेलमुंपयिन्‌ रेजिल्ल नीलालक- 
ब्रज-संयुक्त मुखारविंद-मति-सेव्यं बे विजुभिंप मा- 
विजयु जेरेडु वन्नेकाडु मदिलो ना वेशिचु नेज्नप्पुडुन्‌ ॥ 


( दनु > तनु; ब्राभात >प्रभात;। पयिनऊपर; मा विजयुं८ 

हम लोगों को विजय देने के लिए; बनने काडु 5 चित्रविचित्र 
कि ० प 

काय करने वाले; नेल्लप्पुडुन्‌ - सदा सबदा.) 


अआशय--तीनो जगत्‌ को मोहित करने वाले शील तथा कांति 
से आपका शरीर उद्दी प्र हो रहा है| प्रातः काल खिल्नेवाले कमलों 
के बंधु दिवाकर की प्रभा के समान आप का पीताम्बर चम चम 
चमक रहा है | नीले केश पाश के बिखरने से आप का मुखार- 
विंद अत्यंत शोमित हो रहां है। हम लोगों को विजय देने के 
लिये आप सदा उ्य्युक्त हें तथा नाना प्रकार के चित्रविचित्र 
काय करने वाले हैं। ऐसे आप को मैं अपने चित्त में सवेदा 
चिंतन किया करता हूँ । 
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इ३ 
कुृंती का स्तुति 

श्री कृष्णा यदुभूषणा नरसखा श्वंगाररब्ाकरा 

लोकद्रोहि-नरेन्द्र-वंशद्‌्हना लोकेश्वरा देवता- 

नीक-ब्राह्मण-गोगणार्तिहरणा.. निर्वांणसंघायका 

नीकुन्‌ प्रोकेद हुंपवे भवलतलू नित्यानुकम्पानिधी ॥ 
इस संस्कृतगर्भित स्तुति का तात्पय है कि हे नाना विशेषणों 
से विभूषित भगवान्‌ , इस संसाररूपी लता के काट डालने के 
लिए में सदा आपको प्रणाम करता हूँ। आप सबदा दया के 
निधान है । आप की कृपा से यह संसार-रूपी वृत्त छिन्‍न मिन्‍न 
हो जावेगा | 

कब्र 
कन्नड साहित्य का आरंभ होता है जैन-घम-विषयक काव्यों 

तथा आखझ्यानों से। लिगायत (बीरशेव ) मतावलंबी 
कवियों ने अपनी रचनाओं से इसे पुष्ट किया (१२ शतक से 
लेकर १५ शतक तक ), परंतु कन्नढ़ साहित्य का सुबर्श युग 
वष्णव कवियों की सुदर रचनाओं तथा मनोहर प्रतिभासम्पन्न 
काव्यों का परिणत फल है । श्री रामानुज्ञाचाय तथा मध्वाचाय-- 
वेष्णव मत के दोनों आचार्यों ने कन्नड़ देश को अपने धर्म 
प्रचार का केन्द्र बनाया। फलतः १६ वे शतक के आरंभ से 
कन्नढ़ साहित्य में वेष्णब काव्यों का निर्माण आरभ हुआ 
जो इस साहित्य का नितांत महत्त्वशाली काल है। आलोचकों 
की दृष्टि में बेष्णय कवियों की कृपा से कन्नढ़ भाषा अपने 


सध्यकाल्लीन रूप को छोड़ कर अवॉचीन भाषा के रूप में 
परिणत द्ोती है । 


वैष्णव धर्म की महतता ४१ 


"दस युग में कुमार - व्यास (मूलनाम नारणप्पा ) ने 
मदाभारत का, कुमार वाल्मीकि ने रामायण का तथा चाह 
विहुलनाथ ने भागवत का ( रचना काल १५३० ई० ) कन्नड़ 
भाषा में अज्भुवाद कर वेष्णव साहित्य को अग्रसर क्रिया, परंतु 
कन्नड़ देश के गाँव गाँव में धूम घुृम कर कृष्ण--ल्ीला तथा 
भगवन्नाम के प्रचार करने का श्रेय है उन बेंष्णब संतों को जो 
दास! के नाम से साहित्य में विख्यात हैं। उन्हें स्फूर्ति तथा 
अरणा मिल्ली मध्बाचाय के उपदेश से तथा चैतन्य महागप्रसु के 
१४१० ई० के आसपास दक्षिण भारत की यात्रा में किये गये 
कीतेनों तथा भजनों से । इन दासों की रचना दास पदावल्ली' 
( दासर पदगलु ) के नाम से विख्यात है। इनमें दो संतों की 
मधुर पदावली कन्‍नड़ साहित्य का प्राण है । 


इनमें सबसे प्रसिद्ध थे पुरंद्र दास जो पण्डरपुर में ही 
रहकर भगवान्‌ विद्वज्ननाथ को स्तुति में अपने कमनीय पद 
गाया करते थे। अच्युतराय के समय में ये विजयनगर में 
आये थे, परंतु इनकी मृत्यु पढरपुर में दो भगवान्‌ विद्वल 
के कीतन तथा भजन में दिन बिताते १४६४ ईस्वी में हुई मे दिन बिताते १५६४ इंस्वी में हुई । 
कनकदास इनके समसामयिक संत थे। ये जाति से नीच 
गड़ेरिया थे, परंतु मध्यमत के आचाय बव्यासराय की कृपा से 
वेष्णवधर्म की दीक्षा प्राप्त कर इतने बड़े संत हुए | इनके अतिरिक्त 
विद्वलदास, वेंकटदास, विजयदास तथा ऋष्णदास की इस 
विषय में विशेष प्रसिद्धि है। इन संतों की पदावली भावों की 
दृष्टि से नितांत सहज, स्वाभाविक तथा सरस दे | इनके सुद्र 
गायन सुनने से श्रोताओं के हृदय में एक विचित्र आकषण 


द्वोता है । 
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२ भागवत संप्रदाय 


इन संत पदकारों के अतिरिक्त लद्मीश का 'जेमिनिभारत” 
कन्नड़ साहित्य का सबके श्रष्ठ, सु दर तथा प्रसिद्ध प्रबंध काव्य 
है | कवि का समय है ?७ वीं शताब्दी का उत्तराध। कथानक 
तो वही है ज्ञो महाभारत के आश्वमेधिक पबका, परंतु इसका 
मुख्य उद्दश्य है भगवान्‌ श्रीक्षृष्ण की ललित लीलाओं का वर्णन 
तथा भगवन्ताम के कीततन ओर जप के विल्कक्षण प्रभाव का 
विवरण | यह काव्य भक्ति--भावना से नितांत स्निग्ध, शोभन 
तथा सधुर माना जाता है। भाषा तथा भाव उभ्य दृष्टियों 
से यह निःसंदेह महत््वशाली है तथा कनन्‍नड़ साहित्य का तो 
ज्ञाब्वल्यमान हीरक ही है। इसी से कतिपय घछद्धरण यहाँ: 
दिये जाते हैं।-- 


धताम्रध्वज” कृत ऋृष्ण स्तुति-- 

जय जय जगन्नाध वर सुपण बरूथ । 
जय जय रमाकान्त शमित दुरितिध्वान्त । 
जय जय सुराधीश निगम निर्मल कोश 

कोटि सूर्य प्रकाश ॥ 
जय जय क्रतुपाल तरुण - तुलसीमाल 
जय जय ज्षमापेन्र सकल सद्गुणसानद्र 
जय जयतु यदुराज भक्तसुमनोभुज 

जय जयतु एनुतिदेनु ॥ (सर्ग २६, पद्च ७०) 


कि इस लक्तित स्तुति में समस्त पद्‌ देववाणी के हैं। केवल 
म पद--एनुतिदेनु--कन्नड भाषा का है जिसका अथ है-- 
वह कह रहा था ॥ 


योवनाश्रकृत कृष्णस्तव-- 


वैष्णव घर्मं की महत्ता ४३ 


कमलद॒ठनयन काठियमथन किसलयो- 
पम्रचरण कीशपतिसेव्य कुजहरकूम । 
समसत्कपोत्ल केयूरथर कैरवश्याम कोकनदगृहेय ॥ 
रमण  कौस्तुभशोभम  कम्बुचक्रगदाब्ज । 
विमलतर कस्तू रिकातिल्क कावुदेस 


दमितप्रभामूर्तियं नुतिसलातनं हरिनेगपिदं कृपेयोठ, ॥ (५॥८) 


इस स्तुति के केवल अंतिम दो पद कन्नडभाषा के हैं ज्ञिनका 
अथ हे--हे दरि, कृपया मेरी रक्षा कीजिए । 


त्रयोदशसग में सुधन्वा की स्तुति बड़ी ही सुंदर वथा 


मधुर है-- 


जीय जगदान्तरात्मकः स्वचेतन्य 

जीय शुद्धाइय निरञक्षन निशावरण 

जीय निन्नोठ्गी समस्त मध्यस्थमागिदे नीने सत्यरूप । 
जीय नारायण मुकुन्द माचव कृष्ण 

जीय चक्रिये पीतवास लक्ष्मीलोल 

जीय सवस्वतंन्नने बिडिसु संसारपाश दिन्दन्ननु ॥ 

( बिडिसु > मुन्चस्व, छुडा दीजिए । ज्ननु - मुझको ) 


यह स्तुति संस्कृतमयी है । कहीं कहीं कन्नढ़ शब्दों का प्रयोग 
है। कवि कहता है कि हे नानागुण-संपन्न कृष्ण, सुमे! संसार के 
पाश से शीघ्र मुक्त कर दीजिए जिससे में आपके चरणारबिंद- 
मधु का मधुकर बने । 


-- ६8० 


४ भांगवत संप्रदाय 


मलयालम के 


मलयालम भाषा का साहित्य सामान्यरूप से १३ वे शतक 
से आरंभ होता है। इस शतक की मान्य पुस्तक है 'रामचरितः 
जिसकी रचना त्रावनकोर के तत्काल्लीन मद्दाराजा ने की । इसके 
तथा तवत्कात्नीन अन्य अंथों के ऊपर तमिर साहित्य का प्रभाव ' 
विशेष रूप से लक्षित हाता है, परंतु इसके अनंतर संसक्ृव भाषा 
तथा साहित्य का प्रभाव इतने व्यापक रूप से पड़ा कि आज ७५ 
प्रतिशत संस्कृत भाषा के शब्द यहाँ उपलब्ध द्वोते हैं । मल्याली 
साहित्य में ऋष्णा से संबद्ध काव्यों का प्राचुयं है। शायद उतना 
अधिक कृष्ण-साहित्य किसी अन्य दक्षिणी भाषा में उपलब्ध 
नहीं होता । १५ वें शतक में चेरुस्सेरी नंबूद्ी ने संस्क्रतमिश्रित 
मल्याल्ी भाषा में 'ऋष्णगाथा” नामक भक्तिरस-प्रधान काव्य का 
निर्माण किया | तुजन कवि का भागवत (रचनाकाल १६ शतक ) 
इस साहित्य में नितांत प्रसिद्ध है। पोन्तान्‌ भी इसी युग के 
कवि हैं ज्ञिनका प्रभाव इस देश में गोसाई तुलसीदास के समान 
हो व्यापक तथा महत्त्वशाली है । इस प्रकार मल्याज्ञी साहित्य 
सें भी वेष्यब काव्यों-विशेषतः कृष्ण काव्यों का-प्रचार तथा 
प्रसार अपेक्षाकृत सुन्दर ओर व्यापक है । यहाँ केबल एक 
उदाहरण दिया जा रहा है। 


कण्णर्ना उशण्णिये काणुमार - आकर 
कारेलि - वणने.. काणुमार - आकर | 
किंकिणी-नाद छछ केलक कुमार-आकर्ण | 
कोतन॑ चोल्लि पुकतठ्तु मार-आकझ | 
कुम्मिणि - प्पैतठ। काणुसार - आकर | 
कूतुक&_- ओरोन्नु केक कुकुमार-आकर्ण | 


वैष्णव धर्म की महतता ४५, 


केल्पेर! प्पेलले. काणुमार - आकर | 
केठिकछ - ओरोन्नु केठकुकुमार आकरझ | 
केवल्य - भूर्तिये. काणुमार - आकर्ण | 
कोब्च लोड़-अन्मोक्ि केठ कुकुमार-आकर्ण | 
कौतुक प्पेतठे काणुसार - आकर्ण 
कंसारि नाथने काझुमार - आकर 
कण्ड्‌ कुण्ड उततक तेकियुमार - आकरां 
ऐ मेरे प्यारे कष्ण, में चाहता हूँ कि मैं तुम्हारा दर्शन करूँ । 
ऐ मेघ के समान साँवले कृष्ण, ऐ श्यामसु दर, मैं तुम्हारा 
दशन चाहता हूँ। 
तुम्हारी करधनी की रुनक्ुन मैं सुनना चाद्टता हूँ। 
ऐ मंत्रो के द्वारा कीर्तित कृष्ण, मैं तुम्हारी स्तुति करना 
चाहता हूँ । 
ऐ प्यारे बाल कृष्ण, मैं तुम्हारा मोहनी रूप देखना 
चाहता हूँ। 
तुम्दारे नाना प्रकार की ललित क्रीड़ाओं को सुनना चाहता हूँ 
ऐ हृष्ट-पृष्ट बालकृष्ण में तुम्हारा मोहिनी रूप देखना 
चाहता हूं । 


तुम्हारी सब लीलाओं को मैं सुनना चाहता हूँ। 

मोक्ष देने वाली मूर्ति को मैं कब अपने नेत्रों से देखूँगा ? 

तुम्हारी तोतत्ली बोल्ली को में सुनना चाहता हैँ। 

ऐ कौतुकजनक बालक, तुम्दारे दशन की मुझे बढ़ी ल्ालसा है। 

हे नाथ, हे कंस-मद्न, कब मैं तुम्हें देखूँगा ? 

ऐसे साँवलिया को बारबार देखकर देखकर मैं अपने हृदय 
को पवित्र करना चाहता हूँ। 


४डद्‌ भागबत संप्रदाय 


इस पद्म में प्रथम अक्षर ककार की बाराखड़ी है। ऐसे पय 
्अच्षराली! के नाम से मलयालम साहित्य में विख्यात हैं तथा 
ऐसी रचनायें मात्रा में अधिक हें । 


*““ध8-- 
मराठी 


' सावकें झूपडें चोरटें चित्ता चें। 

उसे पंठढरीचे विदेवरी ॥ १ ॥ 
डोक़ियांची धणी पहातां न पुरे । 

तया लागीं झुरे मन मार्खे॥ २ ॥ 
आन गोड़ कांही न ल्ागे संसारी। 

राहिले अंतरी पाय तुझे॥ हे ॥ 
प्राण रिधों पाहे कुडी हे सांडुनो । 

श्रीमुख नयनी न देखता ॥ ४ ॥ 
चित्त मोहियेलें नंदाच्या नंदने । 

तुका रूणे येणें गरुडध्चजें ॥ ५ ॥ 


भावार्थ-हे साँवलिया, तूने अपनी साँवली सूरत से मेरे चित्त 
को चुरा लिया है | तू पण्डरपुर में इंट के ऊपर खड़ा हुआ है । 
तुम्हें अपने सामने न देख कर नेत्र रखने का सौभाग्य व्यथे है। 
तुम्हारे लिए तो मेता मन व्याकुल बना हुआ है। तुम्हारा चरण- 
कमल मेरे हृदय में रहने पर मुझे! संसार की कोई भी चीज 
मीठी नहीं लगती | भगवन्‌, आपके सुन्दर मुखड़े को नयनों से न 
देखकर मेरे प्राण व्याकुल होकर छुटपटाने लगते हें | तुकाराम 
कहते हैं. कि मेरे चित्तको चुरा लिया है नन्‍्द के ठुलारे ने । वह 
गरुढ पर चढ़ने वाला नारायण है । 


वैष्णव घर्म की महत्ता 
बंगला 


ए घोर रजनी, मेघ गरजिनी, कमने आआओब पिया। 
शेज बिछाइया, रहिजु बसिया, पथ-पाने निरखिया ॥ 
सइ कि करब, कह मोर | 
एतहूँ विपदु तरिया आइनु नव अनुराग भरे ॥ 
ए हेन रजनौं केसने गोआब बंधुर दरश बिने | 
बिंफल हइल मोर मनोरथ प्राण करे उचाटने ॥ 
दृदये दामिनी घन सनभानी पराण-सासारे हाने। 
ज्ञानदास” कहे शुनहु सुन्दरि मिलाब बंधुर सने ॥ 


>> पर +++ 


मेथिली 


सजनि के कह आओोब  मधाई । 
विरह-पयोधि-पार किये पाओब मझु मने, 
नहि. पतियाइ । 
एखन तखन करि दिवस गर्माओल 
दिवस दिवल करि, मास ॥ 
सास सास करि बरष गमाश्रोल, 
छोड़लु.. जीवनक. आश ॥ 
बरस बरस करि समय गमाओल, 
खोयलु तनुक आशे | 
हिमकर-किरण नत्तिनी यदि जारब, 
कि करब माधवी मसे ॥ 
अछुर तपन-तापे यदि जारब, 


४७9 


भागवत संप्रदाय 


कि करब वारिद मेहे। 
इह नव योवन बिरहे गमाश्रोब, 

कि करब से पिया बछेहे ॥ 
मणइ विद्यापति! शुन बर-युवती, 

अब नहि. होत . निराशे | 
सो ब्रज-नंदन हृदय---आनन्दन, 

कटिते मिलब तुय पाशे ॥ 


सदशदाल्कतणाार,.. समय... .आथन्‍-पबरपबासकि, 


हिन्दी 


किते दिन हरिसुमिन बिनु. खोए। 
पर-निनदा रसना के रसकारे, केतिक जनम बिगोए । 
तेल कूगाइ कियो रुचि-मदन, बस्तर मलि मलि घोए । 
तिलक बनाई चले स्वामी हे, बिषयिनि के मुख जोए । 
काल बलीतें सब जग कॉप्यौ, ब्रह्मादिक हूँ रोए । 
“घर अधम को कहो कोन गति, उदर भरे, परि सोए । 


(१) भक्ति का रूप 

. (२) वेद में देवता तत्त्व 
( ३ ) बेद में भक्ति का उद्गम 
(४ ) वेद में (विष्णु! का रवरूप 


प्र तदू विष्णु) स्तवते वीयेंण 
सगो न भीम; कुचरो गिरिष्ठा। । 
यस्योरुषु त्रिषु॒ विक्रमणे- 
प्वधित्षियन्ति शुवनानि विश्वा ॥ 
“० वे० ११४४।२ 


नुष्य ही इस विशाल विश्व का कंद्रबिंदु है। उसी की 
 ज्क्ष्यसिद्धि के ज्ञिए बिश्व के समस्त व्यापार प्रवृत्त होते हैं । 
मनुष्य के ही कल्याण साधन के लिए संस्कृति जागती है, सभ्यता 
पनपती हे तथा धर्म उदित होता है। ज्गत्‌ के नाना प्राणियों 
में समधिक चेतना तथा स्फूर्ति से संबल्ित होने के कारण ही' 
मानव की इतनी महत्ता है। संकोर्ण धर्मानुयायी ही धर्म का 
क्षेत्र मानव-जीवन की पारलौकिक भावनाओं के ही साथ करते 
है। भारतीय धम नितांत उदार है। वह केवल परलोक को ही 
धरम का क्षेत्र नहीं बतत्ाता, प्रत्युत उसका साक्षात्‌ संबंध इदलोक 
. से भी जोड़ता है। धम वह साधु ख्राधन है जो प्राणियों के 
ऐहिक अभ्युद्य तया पारलोकिक निःश्रयस को सद्यः सिद्ध करता 
हैं--यतोडश्युद्यनिःश्रेयस-सिद्धि: स धर्म: । 

मानव हृदय की वीन ही मुख्य प्रवृत्तियाँ होती हैं. जिनका 
नैयायिकों के मंतव्यानुसार क्रमिक रूप है--जानाति, इच्छति 
यतते। मनुष्य किसी वस्तु को प्रथमतः जानता है, तदनंतर 
उसकी इच्छा करता है ओर अंत में यत्न करता है उसकी 
भ्राप्ति के लिए | मनोविज्ञान की दृष्टि से कद्दू सकते हैं. मनुष्य में 
तीन पक्ष होते हैं--क्रिया पक्ष, बुद्धि पक्ष तथा हृदय पक्ष, कम, 
ज्ञान तथा भक्ति। अंग्रज्ी शब्दावली में ये तीनों हकार या एच” 
से आरंभ होते हें--हैएड, हेड और हद्वाट । मनोवेज्ञानिक विश्ले 
घण से किसी भी धरम के ये ही तीन पक्ष हो सकते हैं। देश- 
कालानुसार किसी धर्म में इनमें से एक को प्रधानता रहती है ओर 


घर भागवत संप्रदाय 


दूसरे धर्म में किसी दूसरे की, परंतु प्रत्येक धर्म में, चाहे वह 
सभ्य जाति का हो, या असभ्य जाति का धम हो, इन तीनों में से 
किसी एक की सचा रहती अवश्य है। उदाहरण के लिए पाश्चात्य 
देशों के धर्मों पर दृष्टिपात कीजिए । हिन्न में क्रिया-पत्ष की 
प्रधानता है और ईसाई घम में हृदय-पक्त की। ज्यू लोग इस 
संसार को नाना देवताओं फी क्रीडाभूमि समभते थे जिनमें से 
अनेक देवता र्वभावतः शांत, उदार तथा मनुष्यों के उपकारी 
होते हैं, परंतु अन्य देवता उम्र, भयानक तथा सानवों के खून के 
प्यासे होते हैं। अपने अभ्युदय का अभिज्ञाषी साधक इन 
देवताओं की नाना उपादेय वस्तुओं से पूजा-अर्चा करना अपना 
परम कतव्य मानता है। इसीलिए हित्र धर्म में कमकाण्ड का 
प्राधान्य है--क्रिया-पक्ष की प्रबलता है। इसके विपरीत ईसाई 
मज़हब में हृदय पत्त का हम अस्तित्व पाते हैं। ईसा मसीह का 
हल कक (२ कक 
प्रधान उद् श्य था मानवों को प्रमदान, मनुष्यों में पारस्परिक प्रम 
तथा मैत्री की शिक्षा । उन्होंने अपने धम का हृदय थोड़े शब्दों में 
ही निचोढ़ कर रख दिया है। मेरा अभिप्राय उनके शेलोपदेश' 
है जिसे अंग्रेजी में 'समन आन दि माउण्ट” कहते हैं" । वे उन 
धार्मिकों की खिल्ली उड़ाते हैं ज्ञो केवल अपने पड़ोसी को ही 
प्रेम करने की तथा अपने शत्रुओं को घृणा करने की शिक्षा देते 
हैं। वे पवेत-शिखर पर आरूढ़ू होकर अपने धर्म का रहस्य इन 
रमणीय शब्दों में प्रतिपादित करते हैं-- 


+ 899 प्रा0 ए07, 7076 जएूण्रा" ७707768, 0]688 
फ्रीधा 0 0पए86 उ0फ, 60 ४004 ६0 करा 986 





१ द्रइव्य 30. ॥(80076ए७ का 00870), परिच्छेद ५। 


वेद में विषतु-भक्ति प्३े 


886० ए07, 800 ए7एकए ६0: ४867 ज्ञ० १46७४७0॥08- 
प्र प8७ ए0०प्र 800 ए०७१8७०7७ ए0ए ( 860. 44 ) 


अर्थात्‌ अपने शत्रुओं से भी प्रेम करो; जो तुम्हें अभिशाप 
देते हों उन्हें धन्यवाद दो तथा जो तुम्हें घृणा करते हैं उनकी 
भज्ञाई करो | 

जीसस के अनुसार पूरेता पाने का यद्दी मांग दै-प्रेम का 
साधन तथा मेत्री का विधान।-- 

086 ए6 ४86७/७६०7/6 9०४००६, 67७3 88 ए0एए ७४76० 
फ्यांतशाी ३8 7. 708ए7७0 78 ए?0७र्शश००७ ( 560, 84, 
(79]00०" ५ ). 

इस प्रकार क्रिश्वियन धम में हृद्यपक्ष की प्रधानता है । 

वेदिक धर्म में तीनों प्रकारकी प्रवृत्तिवाले मानवोंके अभ्युत्थान 
तथा कल्याण के निमित्त इस त्रिविध पक्ष का रमणीय विधान 
है। इसीलिए मार्गों की दृष्टि से वेदिक धम्म में तीनों का एक 
साथ विधान उपलब्ध होता है--कममार्ग का, ज्ञानमा्ग का तथा 
भक्तिमार्ग का। आध्यात्मिक विक्रास की नाना श्रेणियों में 
अंतमुक्त होनेवाले मनुष्यों को हम स्थूल रूप से इन्हीं तीनों के 
भीतर रख सकते हैं। प्रकृति की भिन्नता है कारण अधिकारी 
भेद से इन त्रिविध मार्गों का मानव जीवन में उपयोग होता है । 
उपयोग है तीनों का, परंतु अपने अपने स्थान में, विशिष्ट प्रकार 





१ जानकारों से बतत्ाने की जरूरत नहीं कि ईसा का यह उपदेश 
महाभारत तथा घम्मपद के इस-प्रस्यात पद्म की ईसाई प्रतिध्वनि है--- 
अकोघेन जिने को असाधुं साधुना जिने। 
जिने कदरियं दानेन सच्चेन अल्लीकवादिनं ॥ 
“-पधम्मपद्‌ १७॥|३ 


पड भागवत संप्रदाय 


के मानवों के संग में । इन तीनों मार्गों की श्राध्यात्मिक उन्नति 
में व्यवस्था कर बैंदिक धरम ने अत्युदार सावभौम तत्त्व का 
उन्मीलन किया है। इस प्रकार उपयोगी होने पर भी तीनों में 
भक्ति की भावना नितांत सृद्रम, सुबोध तथा सावंजनीन है | 


धार्मिक तत्त्वों के अनुशीलन करने पर प्रत्येक धर्म के तीन 
क्षेत्र दिखलाईं पढ़ते हें"--( १) आप्त शब्द जिसका शासन 
कम तथा कतिपय अंशों तक बुद्धि पर भी पाया जाता है; (२) 
बुद्धि जिसके द्वारा माग का तथा गन्तव्य स्थान का निश्चय किया 
जाता है; (३ ) हृदय जिसके प्रभाव में आकर लोग अपने 
सा को प्रकाशित करते हुए चत्नते हैं। इन त्ेत्रों के अन्तमुक्त 
उपासकों की भी इसी कारण तीन प्रकार की श्रेणी होती है। 
शब्दानुयायी शासनपक्षी शुष्क धार्मिक की दृष्टि में धर्म राजा 
है जिसके सामने बह विधि--विधान तथा नियमों का पालन 
करता हुआ डरता डरता जाता है। बुद्धिमार्गी उपासक के लिए 
धमं गुरु है जिसके सामने वह शिष्य के समान शंका का 
समाधान करता हुआ बिनीत वेष में उपस्थित होता है। इन 
दोनों से भिन्न होता है हृदय-पक्षी उपासक जिसके लिए धर्म 
लालन-पातन करने वाज्ञा प्यार पुचकार करने वाला पिता होता 
है। इस पक्त में साधक अत्यत घनिष्ठ तथा भ्रेमपूरित संबंध पाकर 
विभिन्न आश्वासन तथा आहाद का अनुभव करता' है। भक्त 
साधक घम्म के सामने भोले भाले बच्चे की तरह जाता है, उसके 
हृदय में धमं के लिए वास्तव स्नेह होता है। वह धर्म को प्यार 
करता है ओर धरम उसे प्रम करता है। पहिले किए गये समीक्षण 
से दोनों का सामझत्य प्रस्तुत करने वाले आल्ोचकों के लोचन 


१ पं० रामचंद्रशुक्ू--सूरदास पृ० १ तथा २ 





वेद में विषु भक्ति धूप, 


खोलने की जरूरत नहीं कि आप्र-शब्दानुयायी धार्मिक कमे 
कांडे का उपासक होता है; बुद्धिपक्ती ज्ञान-कांड का साधक 
दोता है तथा हृदयपक्षी भक्तिमार्ग का सेवक होता है। 


“१ दी «०-० 
१--भक्ति 


सुगमता तथा सावजनीनता के कारण ही भक्ति पंथ का 
विपुल प्रचार धार्मिक जगत्‌ में विद्यमान है। “भक्ति के द्वारा 
भक्त भगवान्‌ के साथ अपना रागात्मक संबंध स्थापित करता 
है | महर्षि शांडिल्य के कथनानुसार भक्ति का लक्षण है-- 
सा परानुरक्तिरीश्वरे ( शांडिल्य सूत्र संड्या २ )। ईश्वर में 
पर अनुराग, उत्कृष्ट प्रम ही भक्ति है। अनुरक्ति के परत्व या 
उत्क्ृष्टट्व का निद्शन क्या है ? निरतिशयत्व अथौत्‌ वह अनुराग 
जिससे अधिक अनुराग का नितांत अभाव होता है। भागवत 
पुराण के कथनानुसार प्रेम निरतिशय होने के अतिरिक्त निर्वेतुक, 
निष्काम तथा निरंतर होने पर ही भक्ति शब्द के द्वारा 
अभिद्दित किया जा सकता है-- 


अहैतुक्यव्यवद्विता या भक्तिः पुरुषोत्तमे । 
(साग० ३ | २९ । २२) 


भक्ति में पूर्ण निष्कामना होनी चाहिए। यदि भक्त भगवान्‌ 
के सामने दरिद्र के समान - गिद्गिढ़ाकर केबल अपनी छुट्र उदर 

द्री की पूर्ति के लिए प्राथना करता है तो वह वास्तव भक्त नहीं 
क॒ष्ठा जा सकता। वह तो वदिक काम्य कर्मों के उपासक के 
समान “अर्थार्थी' भक्त अर्थात्‌ हीन कोटि का भक्त माना जाता 
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है। बिना ज्ञानसंपन्नता हुए निष्कामता मनुष्य में आ नहीं 
सकती । इसीलिए ज्ञानी भक्त ही वास्तव भक्त है। क्योंकि 
ज्ञानी? पुरुष केवल कतंव्य बुद्धि से दी प्ररमेश्वर में प्रेम करता 
है। भागवत के मन्तव्यानुसार-- 
आतव्मारामाश्र मुनयो निग्नन्था अप्यु रुकमे | 
कुव॑न्त्यहैतुकों भक्तिमिव्थंभूतगुणों हरिः ॥ 
( भाग० $॥७|१० ) 
अर्थात्‌ वे मननशील विद्वान जिनकी बाहरी द्ृत्ति बिल्कुल 
'बंद हो गई है, जो आत्मा में ही--अपने में आप--रमण किया 
करते हैं, जिनकी सब प्रंथियाँ खुल गई हैं, जो सर्वेथा मुक्त 
हैं, भगवान विष्णु में अहैतुकी भक्ति करते हैं, क्योंकि जगव्‌ के 
हृदय का आकर्षण करने वाले हरि में स्वभाव से ही ऐसे 
सनोरम, कल्याणकारी गुण विद्यमान रहते हैं । 
सच पूछिए तो सच्चे भक्ति का अधिकारी आत्माराम भुनि दी 
होता है। ऐसा भक्त भक्त-वत्सल अशेष-कल्याण-गुणाकर भगवान्‌ 
का नितांत विशुद्ध तथा निष्काम प्रेम का आदरणीय अधिकारी 
होता है। भक्तका आनद भक्त ही जानता है। श्रीमद्भागवत के 
शब्दों में-- #ः 
निष्किन्चना मय्यनुरक्त-चेतसः 
शान्ता महान्तो<खिलजीव-वत्सलाः । 
कामैरनालब्धधियो जुषन्ति यत्‌ 
तन्नैरपेचयं न विदुः सुख मम ॥ 
( भाग० ११।१४।१७ 2) 
भगवान्‌ श्री ऋष्ण का कथन है कि मुझमें अनुरक्तचित्त, 
परिप्रहशुन्य, शांत, सब प्राणियों पर दया करनेवाले तथा अभि- 
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मानरहित भक्त निरपेज्ञों को प्राप्त होने वाले जिस सुख को 
भोगतते हैं, उसको वे ही जानने हैं । वह किसी दूघरे के जानने 
में नहीं आ सकता । 

यह परानुरक्तिहपा भक्ति साधनरूपा भी है तथा साध्यरूपा 
भी है। उपाय भी है और स्वयं उपेय भी है । प्राप्ति का साधन 
भी है तथा प्राप्तिरूपा भी है। 

२--देवतातच्तव 

२--यह भक्ति भावना की भिन्नता के कारण भिन्‍न भिन्न 
देवताओं के साथ की जा सकती है। जब इसका केन्द्रबिंदु 
या मल आधार भगवान विष्णु होते हैं, तब यह विध्णु-भक्ति 
कहलाती है और इसका साधक वेष्णव माना जाता है। पश्चिमी 
विद्वानों की यह मान्यता है कि वेद में बहुदेवताबाद ( पाली- 
थीजम ) का साम्राज्य है. तथा ये देवता भौतिक जगत्‌ के प्राकृ- 
तिक दृश्यों के अधिष्ठातामात्र हैं। इन पश्चात्यों के मानस पुत्र 
हमारे अधिकांश नवीन शिक्षामंडित पंडित भी इसी धारणा 
को अभी तक अपनी छाती से चिपकाये हुए हैं, परंतु यह धारण 
नितांत अआ्रांत है तथा बालू की भीत के समान निराधार तथा 
निरवलंब है । तथ्य वही हे जा निरुक्तकार यास्क ने अपने 
गौरवसय ग्रथ के देवत कांड ( सप्तम अध्याय) में देवता के 
स्वरूप--विवेचन में कहा है :-- 

माहाभाग्यात्‌ देवताया एक एवं आत्मा बहुथा स्तूयते । 

एकस्य आत्मनः अन्‍्ये देवाः प्रत्यज्ञानि भवन्ति ( ७।४|८, ६ ) 

इस जगत्‌ के मूल में एक्ही महत्त्वशालिनोी शक्ति विद्यमान 
है जो निरतिशय ऐश्वयशालिनी होने से ईश्वर! तथा नितांत 
महनीय एवं बृहत्‌ होने से 'त्रह्म कहलाती हे । वह एक है, 
अद्वितीय है । उसी एक देदीप्यमान देवता की विविध रूपों में नाना 
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प्रकारों से स्तुति की जाती है। एकद्दी आत्मा के अन्य देचता 
प्रत्यंगमान्र हैं | प्रकृति की कार्यावल्ली के मल में एक ही सत्ती है, 
एकही नियंता है, एकद्दी देवता बतमान है; अन्य देवता इसी 
मूलभूत सत्ता के विकासमात्र है--केवल विभिन्न अभिव्यक्तियाँ हैं । 
ऐतरेय आरण्यक ने स्पष्ट शब्दों में प्रतिपादित किया दै-*“एकही 
महती सत्ता की उपासना ऋग्वेदी लोग 'डकथ” में किया करते 
हैं, यजुर्वेदी लोग याज्षिक अभि के रूप में उपासना किया करते हैं 
तथा सासवेदी लोग “महात्रत” नामक याग में!-- 
| एतं झोव बह्चुचा महत्युकूथे मीमांसन्‍त, एतमग्नौ आध्वयवः, 
एतं महात्रते “छुन्दोगाःः--ऐत० आर० ३॥२॥३६।१२ 

अनंत की मुद्रा से अंकित अनंत कर्तो की अनंत सृष्टि में 
सब कुछ ही अनंत है। अनन्ता बे लोका;। भारतोय आध्या- 
त्मिकों की दृढ़ धारणा है--ज्ञोक अनंत है, यह विश्व अनत है | 
इस तत्त्व की आश्चयज्नक पुष्टि कर रहा है पाश्चात्य विज्ञान | 
आप लोगों में से बहुतों को इस प्रस्न॑ंग में प्रौद् वैज्ञानिक 
सर जेम्स जीन्स का यह कथन याद आये बिना न रहेगा 
कि इस प्ृथ्वीतल पर नदियों के किनारे जितने गणनातीत बालुका- 
कण सूय की प्रभा में चमकते रहते हैं, संख्या में उनसे अधिक 
वे लोक हैं जिनसे यह विशाल ब्रह्मांड परिपूर्ण है। भारतीय 
अध्यात्मवेत्ता यह जानते थे कि क्रिसी तत्त्वविशेष के लिए 
'इद्सित्थ! इस प्रकार से आग्नह करना केवल भज्ञता है । इस 
पल न 


१ इस आरण्यक श्रुति का स्पष्ट अनुवाद महाभारत के भीष्मस्तवराज 
में उपलष्घ होता-- 
ये बृहन्त॑ बृहत्युक्थे यमग्नौ य॑ महाध्वरे। 
ये विप्रसंधा गायन्ति तस्मै वेदात्मने नमः | 
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अनंत लोकों का संचात्नन, उपबूंंहण तथा परिवधन करनेबालो 
जो अलौकिक शक्ति है, वह एक है, अद्वितीय है, असीम है, 
लेक । इस नानात्मक जगत्‌ के भीतर एकत्व की प्रथम 
परख वोदिक कवियों की निजी विशेषता है। 
बेदिक परिभाषा में प्रजापति के दो रूप हैं--( १ ) निरुक्त 
ओर ( २) अनिरुक्त । निरक्‍त या शब्दभावापन्न रूप परिमित 
होने से मत्यभावापन्न है, परंतु अनिरुक्त रूप या शब्दादीत 
रूप ही अमृत-स्वरूप तथा सदा अनुप्राणित रहने वाला है। इस 
खत्य का एक पक्त यह भी है कि जिस एक तत्व का परिचय हमें * 
किसी नाम या रूप से हो सकता है उसी के अनेक नाम-रूप 
संभव हैं। वेंद्िक धर्म का यही मृत्न तत्व है--एक देवतावाद । 
वही एक दवता वेद की विभिन्न संहिताओं में विभिन्न नामों के 
द्वारा अभिष्ठित किया गया है तथा विभिन्न रूपों में चित्रित किया 
गया है । उसके दो रूप हें--सत्तात्मक तथा निषेधात्मक, 
घनात्मक तथा ऋशणात्मक | वेद में इन दोनों रूपों का वएन 
अनेक बार अनेक प्रकारों में उपलब्ध होता है। अथववेद 
इस सोलिक तर्व को स्कमस्म तथा उच्लछुष्ट संज्ञाओं से 
अभिद्िित कर उसके द्विविध रूप की ओर संकेत कर रहा है। 
स्कम्म है सत्तात्मक रूप तथा उच्छिष्ट हे निषैधात्मक रूप । 
स्कम्म का अर्थ है आधार | जगत्‌ के समग्र पदार्थों को 
उसी के आश्रय में निवास करने के कारण तथा उसकी सत्ता से 
अनुप्राणित होकर अपनी सत्ता जमाये रखने के कारण वह एक 
सामान्य तत्त्व 'स्कम्मभ! सबका आधारभूत देव या ब्रह्म कहलाता है;- 
स्कम्मेनेमे विष्टिमिते द्योश्व भूमिश्व तिष्ठतः । 
स्कम्म इदं सवमाव्मन्वद्‌ यत्‌ प्राशन्रिमिषन्च॒ यत्‌ प्‌ 
ब्नपथव २०ै८।२ 
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अन्य मंत्र में इसी तथ्य की सचना है-- 
यर्मिन भूमिरन्तरिक्ष. चौयस्मिन्नध्याहिता । 
यत्राग्निश्वर्धमाः सूर्यो. वातस्तिष्ठन्त्यपिताः । 
स्कम्मं त॑ ब्रहि कतमः स्विदेव सः । 
“-वहो १०॥७॥१२ 


“डच्छिष्ट' का अर्थ है बचा हुआ, अवशिष्ट पदार्थ । दृश्य 
भ्रपंच के निषैध करने के अनंतर जो अवशिष्ट रह जाता है वही 
है उच्छिष्ट अथात्‌ बाध-रहित परत्रह्म | ब्रह्म की इस रूप की 
अभिव्यक्ति अनेक उपनिषदों में की गई है | बृहदारणयक उपनिषद्‌ 
इसीलिए उस परमतर्तव को 'नेति' 'नेति! शब्दों से पुकारता है-- 

अथात आदेशो नेति नेति ( बृह० उप० २।३।११ ) 
नेह नानास्ति किल्लन ( ,, ४।२२१ ) 


उच्छ्लिष्ट की महिमा वर्णानातीत है। उच्छिष्ट पर नामरूप 
अवलंबित रहता है, उच्छिष्ट के ऊपर ल्ोकों का आश्रय है, 
डच्छिष्ट के भीतर ही इद्र तथा समस्त विश्व सम्यक्रूप से आहित 
रहता है, निविष्ट रहता है-- 
उच्छिष्टे नामरूपं॑ चोच्छिष्टे लोक आद्वितः । 
उच्छिष्ट इन्द्रश्नाग्निश्व विश्वसन्तः समाहितम्‌ ॥ 
“-अथव ११।६।१ 


प्रसिद्ध पुरुषपृक्त मे वही तस्‍्व 'पुरुषः के नाम से अभिदित 
किया गया दै । 'पुरुष” का अथ है पुरि शेते पुरुष: अर्थात्‌ शरीर 
रूपी पुर में रहने वाला व्यक्ति। विश्व की सृष्टिकर वद्द प्रजापति 
इसमें प्रवेश कर लेता है । इसीलिए वह “पुरुष” की संज्ञा प्राप्त 
करता है। यही पुरुष जगत्‌ के अतीत, वर्तमान तथा भविष्य-- 
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तीनों काल्लों में वह बतेमान रहता है जिसकी द्योतना यह विख्यात 
मंत्र कर रहा हे-- 
पुरुष पएवेदं सर्वे यद्‌ भूत यत्व भव्यस्‌ । 
( ऋग्वेद १०॥६०॥२ ) 
यह मूल तत्त्व नाना रूपों में अभिव्यक्ति पाता है। ऋग्वेद 
का स्पष्ट कथन है. कि एक ही इंद्र अर्थात्‌ ऐश्वयशाली देवता 
अनेक रूपों में अपनी शक्तियों से प्रकट हो रहा है-- 
ह'द्रो मायानिः पुरुरूप इंयते 
अस्यवामीय सूक्त के महृषि दीधेतमा ओऔचश्य ने इस विश्व- 
व्यपिनी औकालिकी परिभाषा का आविष्कार कर इसी महाघ 
सत्य की ओर सकेत किया है कि इंद्र, वरुण, मित्र, अग्नि, सुपर्र, 
यम, मातरिश्वा आदि एक ही तत्त्व के अनेक नाम हैं--' 
इन्दू. मित्र. चरुणमग्निमाहु-- 
रथो दिव्यः स सुपर्णों गरुत्मान्‌ || 
एक सद्‌ विप्रा बहुधा वदन्ति 
अग्नि. यमं मातरिश्रानमाहुः ॥ 
( ऋ० 4।१६४।७६, अथव ९।१०।२८ ) 


एक अव्यक्त तत्व की नाना अभिव्यक्तियाँ किस प्रकार 
संपन्न दोती हैं ? इस प्रश्न के उत्तर में रेखागणित का दृष्टांत 
दिया जा सकता है । रेखा गणित का मूल तथ्य है बिंदु। यही बिंदु 
नाना प्रकार के संकोच-विकाश से, प्रसारण तथा आकुशख्न से 
कभी सरल रेखा, कभी तियक्‌ रेखा, कभी वृत्त और कभी 
त्रियुज का रूप धारण करता रहता है। परंतु गणितज्षों के 
कल्पनानुसार यह बिंदु बहुत-कुछ अनिदश्य है। बिंदु बह जस्तु 
है जो नियत स्थान तो रखता है, परंतु उसका कोई परिमाण- 
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. लंबाई, चौड़ाई तथा मोंटाई-नहीं होता है। यह सृद्मातिसूहम 
वस्तु है जिसे हम कल्पना-राज्य का ही पदार्थ सान सकते हैं, 
क्योंकि पेंसिल के अत्यत बारीक नोक से भी बनाया गया चिन्ह 
बिंदु का प्रतीकमात्र हो सकता दे, वास्तव बिंदु का स्वरूप निद्दें- 
शक नहीं हा सकता । रेखागणित का समस्त प्रपंच बिंदु की 
ललित लीला का विशद्‌॒॒विज्ञास है। एक से अनेकत्व रूप में 
घटित द्वोने का यह एक सामान्य दृष्टांत है। प्रजापति के प्रकरण 
की लीला बहुत कुछ ईसी प्रकार दोती है-- 
प्रजापतिश्वरति गर्भ श्रन्त- 
जायमानो बहुधा विजायते । 
तस्य योनि परिपश्यन्ति धीरा- 
स्तस्मिन्‌ ह तस्थुम्ंवनानि विश्वा ॥ 
बेद के इस एकदेवताबाद की व्याख्यासे अवान्तर दार्शनिक 
तथा धार्मिक साहित्य भरा पड़ा है। महाभारत के पंचरत्नों में 
अन्यतम भीष्मस्तवराज इस्री तथ्य का विस्तृत व्याख्यान है। 
श्रीमद््‌भागवत की स्तुतियाँ इसी तत्त्व के प्रतिपादन में चरितारथ 
होती हैं । एक दो दृष्टांत पर्याप्त होगा-- 
परः कालात्‌ फो यज्ञात्‌ परात्‌ परतरश्च यः। 
अनादिरादिविंश्वस्थ॒ तस्मे. विश्वाव्मने नमः ॥६०॥ 
यस्मिन्‌ सर्व यतः सर्व यः सर्वे स्वतश्च यः। 
यरश्च सवसयो नित्य तस्मे सर्वास्मने नमः ॥८१॥। 
इस झतिम श्लोक के भाव से भागवत में वर्णित गजेन्द्रकृत 
स्तुति का यह श्लोक सवथा साम्य रखता है-.. 
यस्मिन्तिदं यतश्चेदं येनेदं थ इृद॑ स्वयम्‌ । 
यो$ स्माव्‌ परस्माच्च परस्तं प्रपय्े स्त्रय॑ भुक्‍्स । 
“-+भागवत ८।३।३ 
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यह विश्व जिस अधिष्ठान पर अवल़बिंत है, जिससे यह 
उत्पन्न हुआ, जिसके कारण यह उत्पन्न हुआ, जो स्वयं यह 
विश्वरूप है तथा जो इस लोक, और परलोक से भी परे है, 
उत्कृष्ट तथा प्रथक्‌ है, वही है भगवान स्वयंभू। 

यही एक देवता भारतवष में अंगीकृत की गई है। विष्णु 
इसी परम तत्त्व की एक विशिष्ट अभिव्यक्ति हें । 


2>+न हि भण्णमम ० 
३--भक्ति को उद्गम 


भारतवष भक्तिरस से स््रिग्य है। भक्ति की मधुर धारा से 
उसका प्रत्येक प्रांत आप्यायित है।इस भारतबष में भक्ति का 
उद्टरम कब ओर कहाँ हुआ ? इसका अब विचार किया जायगा। 
इस प्रश्न की चर्चा रहस्य से शून्य नहीं है ।जब से पश्चिमी विद्वानों ने 
भारतीय साहित्य तथा घम से परिचय पाया, तब से उनमें से बहुतों 
का आग्रह रहा है कि भारत में भक्ति की कल्पना ईसाई घम्म की 
देन है । पाग्चात्य जगत्‌ में कमप्रधान यहूदी धर की तुलना में 
ईसाई धरम में प्रेम की प्रचुरता अवश्यमेव एक ध्यानगम्य वस्तु 
है। ईसाई मत का मूल सिद्धांत है--भगवाब्‌ का अटूट प्रेम 
या भगवान्‌ की भक्ति । पाश्चात्य विद्वानों का कहना है कि संसार 
के इतिहास में ईसाई मत में ही सर्वप्रथम भक्ति का उदय हुआ 
ओर वहीं से यह भारतबष में भी प्रविष्ट होकर सर्वत्र प्रचारित 
हुई। भारत भक्ति की कल्पना के लिए ईसाई मत का ऋणी 
बतज्ञाया जाता है| परंतु इस प्रश्त की समीक्षा करने पर यह 
पाश्चात्य मद नितांत निर्मूलल, निराधार तथा अप्रामाणिक सिद्ध 


होता है। 


४ भागवत संप्रदाय 


“ बेदिक साहित्य के गाढ़ अनुशीलन से यही स्पष्ट निएकष 
निकलता है कि वेद जैसे कम तथा ज्ञान का उदय स्थल्न है बसे 
ही वह भक्ति का भी उद्मम स्थान है। इस अवसर पर एक बात 
विशेष ध्यान देने योग्य है । धम के सिद्धांतों के इतिहास की पर्या- 
लोचना करने पर प्रायः देखा जाता है कि किसी युग में किसी 
सिद्धांत विशेष की उपोदबोधक सामग्री विद्यमान रहती है, यद्यपि 
उस सिद्धांत का प्रतिपादक शब्द उपक्षब्ध नहीं होता । ऐसी दशा 
में अभिधान के अभाव में हम तत्‌ तत्‌ सामग्री की भी उपेक्षा 
कर बैठते हैं। यह सत्य है कि संहिता तथा ब्राह्मण ग्रंथों में 
अनुरागसचक भक्ति? शब्द का सर्वथा अभाव है, परंतु यह 
मानना सत्य नहीं है कि इस अभात्र के कारण उस 
युग में भक्ति की कल्पना अभी तक प्रसूत ही नहीं हुई थी। 
संदिताओं में कम कांड का प्राबल्‍्य था, परंतु इसका अथ नहीं है 
कि उस समय ज्ञान तथा भक्ति की कल्पना का अआआविर्भाव ही 
नहीं हुआ था। मंत्रों में विशिष्ट देवताओं की स्तुति की गई है, 
परंतु यद्द स्तुति इतनी मामिकता से की गई है कि इसमें स्तोता 
के हृदय में अनुराग का अभाव मानना नितांत उपहासास्पद है। 
हमारा तो कथन है कि बिना भक्ति-स्रिग्ध हृदय के इस प्रकार 
की कोमल तथा भावुक स्तुतियों का उदय ह्वी नहीं हो सकता । 
शुष्क हृदय में न तो इतनी कोमलता आ सकती है और न इतनी 
भावुकता । देवताओं की स्तुति करते समय साधक उनके साथ 
पिता, माता, स्रिग्ध बंध आदि नितांत मनोरम हृद्यंगम संबंध 
स्थापित करता है। ओर यह स्पष्ट प्रमाण है. कि स्तोता के हृदय में 
देवताओं के प्रति सबतोभावेन प्रेम तथा अनुराग विद्यमान है। 

कृतिपय देवताओं की स्तुतियों का अध्ययन कर हम अपना 
सिद्धांत हृढ़ करना चाहते हैं। सर्वप्रथम अ्रप्नि की ही परीक्षा 
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कीजिए । अप्रि बेदिक कमकांड के प्रतिनिधि देवता ठहरे, उन्हीं 
के संदभाव से यज्ञयागों का संपादन सिद्ध होता है। अतः शुष्क 
कमकांड के प्रमुख देवता की स्तुति में अनुरागात्मिका भावना 
का अभाव सहज में ही अनुमेय है, परंतु बात ऐसी नहीं है । वे 
विपत्तियों के पार ले ज्ञाने वाले त्राता के तटसथ रूप में ही 
चित्रित नहीं किये गये हैं, प्रत्युत पिता तथा माता जैसे रागात्मक 
संबंधों के आधार भी स्वीकृत किये गये हैं। ऋग्वेद का यह मंत्र 
अप्नि को मनुष्यों का पिता तथा माता बतत्ना रहा हैः-- 
तवां वर्धन्ति क्षितयः एथिब्यां 
व्वाँ राय. उमयासो जनानास्‌ । 
तव्व॑ ज्ञाता तरणे चेत्यो भू: 
पिता माता सदमिन्मानुषाणाम्‌ ॥ 
( ऋणगू ६१५ ) 


यह आम्रथय की ही घटना होगी यदि अप्नि को पिता तथा 
मात्त बतलाने वाले उपासक के हृदय में अनुराग की रेखा का 
' उदय न हो, भक्ति की भावना का अवतार न हो । 


वेदिक देवताओं में इन्द्र शौय के प्रतीक माने जाते हैं तथा" 
दस्युओं पर आरयों के विजय प्रदान करने के कारण वे उनके 
प्रधान उपास्य देव समझे जाते हैं । बात है भी बिल्कुल ठीक। 
इन्द्र की अनुकंपों से आयगण अपने शनत्रुओं की किल्ाबंदी 
ध्वस्त करने में सबंथधा समथ होते हैं। ऐसे शौय-प्रधान देवता 
की स्तुति में कोमल रागात्मक संबंध की स्थापना का अभाव 
न्‍्यायसंगत प्रतीत होता है, परंतु उपासकों ने इन्द्र के साथ बहुत 
ही स्निग्ध अंतरंग संबंध स्थापित किया है। इंद्र केवत्न पिता ही 
नही, प्रत्युत माता भी माने गये हैं-- 
ध 


६६ भागवत संप्रदाय 


स्व हि नः पिता बच्चो व्व॑ं माता शतक्रतो बभूविथ । 
अधा ते सुम्नमीमहे । 
( ऋगेद ८ाथ्८ा३१ ) 
इंद्र उपासकों के सखा या पिता द्टी नहीं हैं, प्रत्युत पितरों में 
सर्वश्रेष्ठ भी हैं-- '_.. 
सखा पिता पिठृतमः पितृ्ां 
कतमु लोकमुशते. क्‍्योधाः । 
(वही, ४।१७।१७ ») 
बासदेव गौतम ऋषि की अनुभूति है कि इंद्र में मित्रता, 
सहृदयता तथा आतूभाव का इतना सनोरस आवास है कि कौन 
ऐसा व्यक्ति होगा जो इंद्र के इन गुणों की सह न रखेगा ? 
ऋग्वेद के सु दर शब्द हैं-- 
को नानाम वचसा सोस्याय 
मनायुर्वा भवति वस्त उस्ताः। 
क इन्द्वस्य थुज्य कः सखित्व 
को अआातन्र वष्टि कबये क ऊती ॥ 
( वही, ४।२५॥२ ) 
इन मंत्रों में भक्ति समान रागात्मक संबंध स्थापना की सूचना 
क्‍या नहीं है ९ । 
किन्दीं किन्हीं सूक्तों में इतना अधिक अनुराग प्रदर्शित किया 
गया है कि वह श्ृंगार कोटि को भी स्पर्श कर रहा है। इन 
सुक्तों में शृंगारिक रहस्यवाद की कमनीय चारुता आल्लोचकों का 
चित्त हठात्‌ चम॒त्कृत कर रही है | एक मंत्र में ऋण आंगिरस 
ऋषि कह रहे हैं कि ज्ञिस प्रकार जाया पति को आलिंगन करती 
है उसी प्रकार हमारी सति इंद्र को आलिंगन करती है-- 
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अच्छा सम इन्द्र सतयः स्वर्विंदः 
सभ्रीचीर्विश्वा उशतीरनूषत । 

परि प्वजन्ते जनयो यथा पति 
मय न शुन्ध्युं मधवानमूतये ॥ 
““-जअए० सं० १०।७३।१ 


दूसरे मंत्र में काक्षीचतती घोषा अश्विनी कुमारों से पूछ 
रही है--हे अश्विनो ! आप लोग रात को कहाँ निवास करते 
हैं ? किसने आप को अपने प्रम में बाँध अपनी ओर खींच रखा . 
है ज्ञिस प्रकार विधवा अपने देवर को अपनी ओर आकृष्ठ 
कर लेती है-- 


कुह स्विद' दोषा कुह वस्तोरश्विना 
कुहामिपित्व॑ करतः कुहोषतुः । 

को वां शयुत्रा विधवेव देवरं 
मर्य न योषा कुणछुते सघस्थ आ ॥। 
“० सं० १०।४०।२ 


इन मंत्रों के अध्ययन से क्‍या किसी को संदेह रख 
सकता है कि स्तोता का हृदय अभक्तिभाव से स्निग्ध तथा 
सिक्त था 
<श्क्ति की भावना हमें सबसे अधिक मिलती है वरुण के पुृक्तों 
में । वेदिक देवताओं में वरुण का स्थान स्वतोभावेन मूधेन्य 
है | वह विश्वतश्चज्लु: है अर्थात्‌ सब ओर दृष्टि रखने वाल्षा है। 
वह धृतत्रत ( नियमों को धारण करने वाजत्ञा ), सुक्रतु ( शोभन 
कर्मों का निष्पादक ) तथा सम्राद है। वह स्वेज्ष है--वह 
अंतरिक्ष में उड़नेबाली पत्तियों का मार्ग उसी प्रकार ज्ञानता 


द्ष्प् . भागवत संप्रदाय 


है ज्ञिस प्रकार वह समुद्र पर चलनेवाली नावों का"। स्तोता 
वरुण को दया तथा करुणा गुणों का निकेतन मानता है। वरुण 
सर्वेज्ञ होने से मनुष्यों के अंतःकरण में होने वाले पापों को 
भली भाँति जानता है ओर इस लिए वह अपराधियों को 
दंड देता है तथा अपना अपराध स्वीकार कर प्रायश्चित्त करने 
वाल्ते व्यक्तियों को वह क्षमा प्रदान करता है। बह ऋत--मांग- 
लिक व्यवस्था--का निर्माता तथा नियन्ता है | सतोता का हृदय 
अपराध की भावना से द्रवीभूत हो जाता है और उनसे प्राथना 
* क्वरता है-- 
य आपिनित्य वरुण प्रियः सन्‌ 

त्वामार्गांसि कृषवत्‌ सखा ते। 
मा त एनस्वन्तोः यक्तिन्‌ भुजेम 

यन्धि ष्मा विप्रः स्तुवते वरूथम ॥ 

नम ० सं० ७।८घ८।६ 


[इस मन्त्र का आशय है कि में तुम्हारा नित्य आप्त प्रियजन 
हूँ। मैंने आपके प्रति अनेक पाप किये हैं । इन पापों को क्षमा कर 
मुझे! अपनी मित्रता दीजिए । हे यज्षिन्‌ ! हे अद्भुत कर्मों के कर्ता 
हमारे पापों को दूर कर दो जिससे अपराधी बन कर हम अपना 
भोजन न करे। तुम बुद्धिमान्‌ हो, इस स्तुतिकर्ता को अनिष्ट 
निवारक वरणीय बस्तु प्रदान करो ] इस स्तुति के भीतर स्तोता 
की रागात्मिका वृत्ति स्वतः प्रवाहित हो रही है। इस मंत्र को 
भक्त हृदय का सधुर उद्गार मानना क्या कथमपि अनुचित कहा 





१ वेदा वीनां पदमन्तरिक्षेण पतताम्‌ | 
वेद नावः समुद्रिय३ । 
“तह ० सं० १।२५॥७ 


वेद में विष्णु-भक्ति. * द्द्‌ 


जा सकता है ? यह सध्य भक्ति का सुंदर दृष्शांत माना जा 
सकता है। 


यह हुई मंत्रों में तटस्थरूप से भक्ति की सत्ता परंतु, प्राचीन 
आचायों की सम्मति में वेद के मंत्रों में साज्ञात्‌ रूप से भक्ति 
तत्व का समर्थन उपलब्ध द्ोता है। शाणिडिल्य ने अपने भक्ति- 
सूत्र में कहा है--भक्ति; प्रमेया श्रुतिभ्यः ( १॥२॥६ )ल्‍भक्ति श्रति 
से साज्ञात्‌ रूप से जानी जा सकती है। इसकी व्याख्या में 
नारायणतीर्थ ने भक्ति तथा उसके नवधा प्रकारों के प्रदर्शक , 
मंत्रों का सव्याख्यान उद्धरण दिया है" । एक दो उदाहरण 
पर्याप्त होंगे-- 
तम्रु स्तोतारः पूष्य यथा विद 
ऋतस्य गर्भ जनुघा पिपतन। 
आस्य जानन्तो नाम चिद्‌ विविक्तन 
मदहस्ते विष्णो सुमतिं भजामदे ॥ 
---ऋ० सं० १।१५६।३ 


[ इस मंत्र का आशय दै--इस संखार के कारण-रूप (पूञ्य) 
डस विष्णु की अपनी मति के अनुरूप रतुति करो। वह वेदांत 
वाक्यों ( ऋत ) का प्रतिपाद्य है। उसकी स्तुति करने से जन्म 
की प्राप्ति नहीं होती | स्तुति असंभव द्वोने पर उस विष्णु के नाम 
का ही कथन करो ( अर्थात्‌ नाम स्मरण करो )। हम लोग विष्णु 
के तेज तथा सबंसाक्षी गुणातीत रूप की प्रेमलक्षण सेवा 
करते हैं ] इस मत्र में भगवान्‌ की स्तुति तथा नामस्मरण का 
स्पष्ट निर्देश है । 





१ द्रष्व्य भक्तिचंद्रिका ० ७७-८२ ( सरस्वती भवन प्र थमातला 
संख्या ६, काशी १६२४ 2) 
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यः पूर्व्यांय' वेधसे नवीयसे 
सुमज्ानये विष्णवे दृदाशति । 

यो जातमस्य महतो महि बवत्‌ 
सेहु श्रवोनियुज्यं चिदृभ्यसत्‌ ॥ 
““तअर० १र9६।२ 


[ अर्थात्‌ जो पुरुष सबसे प्राचीन तथा नित्यनूतन, जगत्‌ के 
ख्रष्टा ( बेधसे ), स्वयं उत्पन्त होनेवाले अथवा समस्त संसार 
- में मद उत्पन्त करनेबाली लद्ष्मी के पति ( सुमज्जानये' ) विष्णु 
के लिए अपने द्रव्य को तथा स्वयं अपने आपको समपण करता 
है, जो महनीय ( महतः ) विष्णु के पूजनीय ( मद्दि ) जन्म तथा 
उपलक्षणात्‌ कर्म को कहता है--कीतन करता है, वह दाता 
तथा स्तोता कीर्ति अथवा अन्न ( श्रवोशि: ) से संपन्‍न होकर 
सब के गन्तव्य परमपद को अनुकूलता से प्राप्त कर लेता है ] 

यह श्रुति भगवान्‌ के श्रवण, कीतन तथा भगवदपण का स्पष्ट 
प्रतिपादन करता है । 


ब्राह्मणँयुग में भक्ति की भावना उपासना ज्षेत्र में नितांत 
इृढ़ रूप से उपलब्ध होती है । ब्राह्मण ग्रंथों में कर्मे-कांड की 
प्रधानता होते हुए भी भक्ति की भावना न्यून द्ोती नहीं दीख 
पड़ती, प्रत्युत श्रद्धा की भावना से संपुटित होने पर हृदय की 
अनुरागात्मक प्रवृत्ति बढती पर दृष्टिगोचर होती है। आरण्यकों 





मन 


१ सुमजानये स्वयमेवोत्यन्नाय । .सुमत्‌ स्वयमिति यास्कः ( निरुक्त 
६॥२२ ) यद्दवा सुतरां मादयतीति सुमत्‌ । ताहशी जाया यस्य स तथोक्तः | 
तस्में सब-जगन्मादनशील-भ्रोपतये हत्यथः | 


“नसाययणुभाष्य 
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में ब॒ढ़ियांग की अपेक्षा अंतर्याध को विशेष महत्त्व दिया गया 
है। चित्तवृत्तिनिरोधात्मक योग के विपुल्न प्रचार का यह युग 
है। इन दोनों से पुष्ट होकर भक्ति की प्रबल्तता की ओर साधकों 
का ध्यान स्वतः आकृष्ट हुआ । उपनिषद्‌ ज्ञान-कांड के सब से 
श्रेष्ठ माननीय प्रंथ हैं, इसमें तनिक भी संदेह नहीं, परंतु उनमें 
भी भक्ति की गरिमा स्थान स्थान पर अंगीकृत की गई हे । 


कठोपनिषद्‌ का अनुशीलन भक्ति के सिद्धांतों का स्पष्ट निद- 
शक है । आत्मप्राप्ति के उपायों का वर्णन करते समय यह - 
उपनिषद्‌ बतला रही हे-- 


नायमात्मा प्रवचनेन लभ्यो 
न मेघया न बहुना श्र॒तेन ॥ 
यमेवैष बृणुते तेन लग्य- 
स्तस्येष आत्मा बुझुते तनू' स्वाम्‌ ॥ 
--कठ १।२२३ 


[ यह आत्मा वेद्ाध्ययन द्वारा प्राप्त होने योग्य नहीं है और 
न धारणा शक्ति से और न अधिक श्रवण से ही प्राप्त हो सकता 
है। यह साधक जिस आत्मा का बरण करता है, उस आत्मा 
से ही यह प्राप्त किया जा सकता है। उसके प्रति यह आत्मा 
अपने स्वरूप को अभिव्यक्त कर देता है] इस मंत्र का तात्पये 
है कि केबल आत्मलाभ के लिए ह्वी प्राथना करनेवाले निष्काम 
पुरुष को आत्मा के द्वारा द्वी आत्मा की उपलब्धि द्ोती है । श्स 
मंत्र में आत्मा के अनुप्रह की ओर गूढ़ संकेत है, परंतु दूसरे मंत्र 
में 'प्रसादः अर्थात्‌ अनुप्रद का प्रिद्धांत स्पष्ट रूप से निर्दिष्ट किया 
गया है-- 


ना 
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तमक्रतुः पश्यति वीतशोको 
धातुः प्रसादान्महिमानमात्मनः ॥ 
“>कढ 4२२० 


अथौोत्‌ निष्काम पुरुष जगत्कर्ता के प्रसाद से अपने आत्मा की 
महिमा देखता है ओर शोकरहित हो जाता है। 

वंष्णव धर्म में 'प्रसाद! (दया, अनुम्ह ) का यह सिद्धांत 
 नितांत महत्त्वपूर्ण है। भगवानके अनुग्रह से ही भक्त की कामना- 
वल्लरी पुष्पित तथा फलित होती है" । श्रीमदूभागवत में इसे 
पोषण” (पोषण तदनुग्रह:--भागवत २।१०७४ ) का सिद्धांत 
कहते हैं. और श्री वल्लमाचाय का बेष्णब मत इसीलिए 'ुष्टि- 
मार्ग) के नाम से अभिद्दित किया जाता है। श्वेताश्वतर 
के अन्य मंत्र में तपस्या के प्रभाव के अतिरिक्त देवता के प्रसाद 
से श्वेताश्वतर ऋषि को सिद्धि मिलने का उल्लेख किया गया 
है ( ६॥२१ ) इस उपनिषद्‌ में भक्ति के सिद्धांत का सर्वश्रथम 
प्रतिपादन किया गया दै-- 


१ यह मंत्र श्वेताश्वतर उपनिषद्‌ (३॥२० ) तथा महानारायण 
उपनिषद्‌ में भी श्राया है। यहाँ शांकर भाष्य के अनुसार “घातु-प्रसादात” 
पाठ है, परंतु इन उपनिषदों में 'धातु: प्रसादात्‌? हो स्पष्ट पाठ है । 

२ सत्य दिशत्यथितमथितोीं बणां 

नैवाथटो यत्‌ पुनरथता यतः॥ 
स्वयं विधत्ते भजतामनिच्छुता-- 
मिच्छापिधानं. निजपादपल्लवम || 
--भागवत ४॥१६।२७ 
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यस्य देवे परा भक्तियंथा देवे तथा गुरो । 
अ, 
तस्यते कथिता ह्र्था: प्रकाशन्ते मद्दात्मनः ॥ 


0.६ 


श्वेता० ६२३ 
“जिस पुरुष को देवता में उत्कृष्ट भक्ति होती है तथा देव के 
समान गुरु में भी जिसको भक्ति होती है, उसी मह्दात्मा को ये 
कह्दे गये अर्थ रव॒तः प्रकाशित होते हैं?। उपनिषत्‌-साहित्य में 
भक्ति? शब्द का यह प्रथम प्रयोग माना जाता है। अवांतर 
वष्णव दशन में गुरु की जो महिमा विशेष रूप से अंगीकृत , 
की गई है उस्री की सूचना इस मंत्र में दी गई है। वेष्णव सत 
में भक्ति की अपेक्षा प्रपत्तिका गौरव अधिक माना जाता है। 
प्रपत्ति में भगवान्‌ ही उपेय हैं तथा उपाय मी वे ही हैं । भक्त 
को केवल उनके शरण में जाने की आवश्यकता मात्र रहती दे । 
शरणापन्न होते ही भगवान्‌ अपनी निमल दया के प्रभाव से 
उसका उद्धार संपन्न कर देते है। भक्त के लिए तदतिरिक्त कोई 
काय नहीं रहता । इस प्रपत्ति का सिद्धांत भो श्वेताश्व॒तर में स्पष्ट 
शब्दों में अंकित किया गया है-- 
यो ब्रह्माणं विद्धाति पूर्व 
यो वेदाँश्व प्रदिणोति तस्मे । 
ते ह देवमात्मबुद्धिप्रकाशं 
सुमुछुव शरणमहं प्रपद्ये ॥ 
“-श्वेता० ६।१८ 


इस मंत्र में ब्रह्मा के भी निर्माण करने वाले तथा उनके 
निमित्त वेदों का आविर्भाव करनेवाले अपनी बुद्धि में प्रकाशित 
होनेबाले दीप्यमान भगवान्‌ के शरण में जाने का निः्सन्देदद 
वर्णन है। श्रीमदूभगवद्‌गीता बष्णब धर्म का नितांत साननीय 
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अ्रंथ है जिसमें भक्ति के तत्व का विशदीकरण किया गया.है। 
भगवद्गीता इस विषय में कठ तथा श्वेताश्वतर उपनिषदों के 
प्रति नितांत ऋणी है अथवा कहना चाहिए कि इन उपनिषदों के 
तथ्यों का संकलन गीता में किया गया ढै। इस समीक्षा से हम 
इसी निष्कष पर पहुँचते हैं कि भक्ति का सिद्धांत बंद्क है-- 
बेदिक संहिता तथा उपनिषद्‌ मे उसके रहस्य का ग्रतिपादन है । 
ब्रह्म स्वकाम, सत्यसंकल्प है। उसके प्रसाद” से ही साधक 
इस लोक के क़्शों से अपना उद्धार ण सकता है। वष्णव 
घमं की यह मूल पीठिका वेद पर अवलंबित है, इसमें तनिक भी 
संदेह नहीं | 

इस विषय की ओर प्राचीन आचार्यों का भी ध्यान अवश्य- 
मेव आकृष्ट हुआ था। महाभारत के टीकाकार नीलकंठ ने “मंत्र 
रामायण? तथा "मंत्र भागवत” लिखकर वेद में रामायण तथा 
भागवत के आख्यानों की त्ता बेदिक मंत्रों के द्वारा प्रमाणित 
की है। श्रीमद्भागवत के दशम स्कन्ध के ८७ अध्याय में बेद- 
स्तुति या श्रुति गीता का भी यही तात्पय है। वेद्स्तुति का यही 
तात्पय है कि कम तथा ज्ञान के समान भक्ति का प्रतिपादन भी 
श्रुतियों को अभीष्ट है। इस पांडित्यपूर्ण स्तुति में अनेक मंत्रों 
का अभिग्राय भक्ति के विशद॒विवरण में दशोया गया है। अतः 
पुराणों के कर्ता वेदव्यास को भी यही अथ अभिलषित प्रतीत 
दोता है। होता उचित हा है । बेद मंत्रद्रष्टा ऋषियों के द्वारा 
आप दृष्टि से प्रत्यक्षीकृत सत्यों का अल्लौकिक भंडार है। वह 
भारतवष के अवांतर काल में विकसित होनेवाले दाशंनिक 
मतों तथा धार्मिक संप्रदायों का बीज प्रस्तुत करता है। अतः 
श्रुति को कम तथा ज्ञान की उद्वबम-भूम होने के अतिरिक्त 
भक्ति की दद्मस्थली होना सर्वेधा उचित ही है।मन को वश 
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में कूरने से भगवद्धक्ति का उदय होता है ओर मन का वशीकार 
गुरु की कपा से द्वी होता है । इस विषय में उपनिषद्‌ की नाना 
श्रतियों" का तात्पय वेद्स्तुति के इस कमनीय जोक में है-- 


विजितहृषीकवायुभिरदान्तमनस्तुरयं 
य इह यतन्ति यन्तुमतिलोलमुपायखिदः । 
व्यसनशतान्विताः समवहाय गुरोश्वरणं 
वणिज इवाज सन्त्यकृतकर्णधरा जलधौ | 
“ज्ञाग० १०।८७।३३ - 


[ हे अज, जिन्होंने गुरु के चरण को छोड़कर अपने इंद्रिय 
ओझोर प्राणों को वश में कर लिया है, वे भी वश में न होनेवाले 
अति चंचल मनरूपी घोड़े को वश में करने का यल्न करते हैं । 
वे उन उपायों से दुःख पाते हैं और इस संसार-समुद्र में ही पड़े 
हुए सैकड़ों दुःखों से बसे ही व्याकुल रहते हैं जैसे जहाज से 
व्यापार करनेवाले लोग नदी-समुद्र आदि में मजल्लाह के बिना 

:ख पाते हैं ] इस प्रकार बेदिक साहित्य की समीक्षा हमें इसी 
निष्कष पर पहुँचाती है कि भक्ति का सिद्धांत बेदिक है तथा 
भारतीय संस्कृति के प्राचीनतम काल से इस भारतभूमि पर 
प्रचलित तथा प्रस्तत है । 


१ गुरुतत्व की प्रतिपादक श्रुतियाँ-- 
(क) आचायवान्‌ पुरुषो वेद |--छान्दोग्य ६।१४।२ 
(ख) नेषा तकेण मतिरांपनेया 
प्रोक्ताइन्येनेंव सुज्ञानाय प्रष्ठ ॥ --कठ ११२६ 
(ग) तद्विशानाथ स गुरुमेवामिगच्छेत्‌ 
समित्याणि: भरोत्रियं ब्रह्म निष्ठमू ॥ “-मुण्डक १।२।१२ 


७६ भागवत संप्रदाय 
४--विष्णु का स्वरूप 


बेदिक देवताओ में विष्णु का स्थान पर्याप्रूपेण महत्त्वपूर्ण 
है। वे ग्स्थान देवताओं में अर्थात्‌ आकाश में रहने वाले देवों 
अन्यतम हैं । ऋग्वेद में वर्णित चिन्हों से स्पष्ट है कि विष्णु 
सौर देवता हैं--पूर्य के हो अन्यतम प्रकार हैं। इनके नामकी 
निरुक्ति भी इसे ही प्रमाणित करती है | यासक के अनुसार रश्मियों 
के द्वारा व्याप्त होने के कारण अथवा रश्मियों के द्वारा समग्र 
“खंसार को व्याप्त करने के कारण सूय “विष्णु? के नाम से अभि- 
हित होता है" | बंदिक संहिताओं में विष्णु के संबध में सबसे 
महत्त्वपूर्ण धटना है उनका तीन विक्रमों का प्रहण करना अथात्‌ 
तीन डगों को रखना । विध्णु ने अपने तीन डर्गों--पाद-विज्षेपों 
के भीतर समभ्न संधार का माप लिया है ( ऋ० १।१४४।२)। 
विध्यु की इस विशिष्टता का प्रतिपादक यह मंत्र नितान्त प्रसिद्ध 
है जो प्रत्येक संदिता में उपलब्ध होता है-- 
इंद॑ विष्णुर्विचक्रमे श्रेधा निदधे पदम्‌ 
समूठमस्य पांसुरे ॥ 
--कहगू १२२।३७ 
इसीलिए ये उरुगायः ( विस्तीण गतिवाल्ा ) तथा उरुक्रमः 
( विस्तीण पादप्क्षेपवाला ) कहे गये हैं। इन तीन विक्रमों की 
प्राचीनकाल में दो प्रकार की व्याख्या प्रचलित थी । यास्क ने इस 





१ अथ यद्‌ विषितो भवति तदू' विष्तुभंवति । विष्णुविशतेर्वा 
व्यश्नोतेर्वा--यास्क निरुक्त १२१६ 
यदा रश्मिभिरतिशयेनायं व्याप्तो भवति, व्याप्नोति वा रश्मिमि 
रयं सवम्‌, तदा विषषुरादित्यों भबति--हुर्गाचार्य २३ 


वेद में विष्ण[-भक्ति ७छ 


विषय में शाकपूणि तथा ओऔरणंबाभ नामक आचायों के मत 
का उल्लेख किया है। शाकपूरि के अनुसार ( तथा अर्वाचीन 
संहिताओं तथा ब्राह्मण ग्रंथों के अनुरूप ) विष्णु के तीन क्रमका 
संबंध जगत्‌ के तीन त्ञोकों--प्रथ्वी, अन्तरिक्ष तथा आकाश से 
है जो धीरे धीरे नीचे से ऊपर की ओर हैं। ओऔर्वाभ के मंत- 
व्यानुसार इन तीन डगों का संबंध सूथ की दैनंदिन परिक्रमा 
के तीन स्थानों उदयस्थान, मध्य बिंदु वथा अन्तस्थान्न से है |. 
परंतु यह व्याख्या बेद्क मंत्रों से विरुद्ध होने के कारण आदरा- 
स्पद नहीं प्रतीत होती है। विष्णु का ठृतीय क्रम सबसे ऊचा : 
स्थान बतलाया गया है जहाँसे वह नीचे के लोक के ऊपर चम- 
क॒ता रहता है € परम पदमव भाति भूरि, ऋ० १।१५४।६ ) | यही 
उनका प्रिय ज्ञोक हे जिसकी प्राप्ति के लिए साधक की कामना 
संतत जागरूक रहती है | वहाँ उनके भक्त ज्ञोग आनन्द मनाया 
करते हैं। वह सबका सच्चा बंघु है। उसके परमपद में मधु का 
मरना ( उत्स ) वर्तमान है जिससे उसके भक्त आप्यायित रहते 
हैं। ऋग्वेद का कहना है विष्णु के परमपद्‌ को विद्वान्‌ लोग 
सदा आकाश में वितत सूर्य के समान देखते हैं-- 


तद्‌ विष्णोः परम पद सदा पश्यन्ति सूरयः | 
दिवीव चक्षुराततस्र॒ ( ऋणग्‌ १॥२२॥२० ) 


इस संत्र का स्पष्ट अभिप्राय है कि विष्णु का तृतीय पद या 
परमपद आकाश में ऊँचे पर स्थित है। जिस प्रकार आकाश में 
रश्मियों को चारों ओर फेल्लानेवाला सूथं चमकता ,है, उसी 
प्रकार यह परमपद्‌ भी उस ऊ चाई पर से चारों ओर चमकता 
है। ऋग्वेद का यह मंत्र ही स्वतः ओण्ेवबाम की कल्पना की 


छ्द भागवत संप्रदाय 


पुष्टि न करके शाकपूरणि के सिद्धांत को सिद्ध तथा प्रामाशिक 
बतला रहा है । 


विध्णु वेद में एक बल्रदित निबंल देवता के रूप में चित्रित 
नहीं किये गये हैं । इंद्र के साथ उनकी गाढ़ मित्रता तथा सहृवास 
से भी यह बात अनुमेय है कि वे भी इंद्र के समान ही वीयशाली 
तथा बल्संपन्न देवता हैं। इसके अतिरिक्त दीघतमा ओऔचश्य 
ऋषि ने विष्ण के तीन बीय या वीयपूर्ण कार्यों का उल्लेख किया 
है--( १) उन्होंने प्रथिवी के ऊपर विद्यमान लोकों का निर्माण 
' किया है; (२) अध्वेज्ञोक में विद्यमान आकाश को दृढ़ बनाया 
है। किसी युग में वह हिलता डुलता अस्थिरता का दृष्टांत बना 
हुआ था। विष्ण के प्रभाव स ही वह अपने स्थान पर दृढ़ तथा 
स्थिर बना हुआ है। (३ ) तीसरा पराक्रम है तीन डग रखना 
जिसका उल्लेख पहिले ही किया गया है। भयंकर पंत पर 
रहनेवाला ( गिरिष्ठाः), स्वतंत्रता से विचरण करनेवाला 
( कुचरः ) सिंह जिस प्रकार प्राशियों में अपने पराक्रम से प्रख्यात 
है उसी प्रकार विष्ण भी अपने पराक्रम के कारण ही मनुष्यों की 
स्तुति के पात्र हैं-- 
प्र तदू विष्णु: स्तवते वीयेंण 
सगो न सीमः कुचरो गिरिष्ठाः ॥ 
( ऋग १॥१४४।॥२ ) 


वेद में विध्णु का संबंध गायों के साथ विशेषरूप से दीख 
पढ़ता है और यह परंपरा वष्णव- धर्म के इतिहास में सत्र 
ल्क्षित होती है। काय्व मेघातिथि ऋषि की आध्यात्मिक 
अनुभूति दै--विष्णुगोपा अदाभ्यः ( ऋग्वेद १।२२।१८ ) अर्थात्‌ 
विष्णु अजेय गोप हैं--ऐसे रक्षक हैं जिनका दुम्भन या पराजय 


वेद में विष्णु-भक्ति ७६ 


कथमपि नहीं किया ज्ञा सकता। दीधघेतमा ओऔचशथ्य ऋषि की 
अनुधूति और भी स्पष्टतर है। उनका कथन है कि बिष्णु के 
परम पद में या जदच्बतम ल्ाक में गायों का निवास हैज़ो 
भूरिश्श गा-अनेक श्र गों को धारण करने वाली तथा 'अयास:-- 
नितांत चंचल्न हैं:--- 


तावां वास्वून्‍्युश्मसि गमध्ये 
यत्र गावो भूरिश्शगा अयासः ॥ 
( ऋग्‌ १।॥१४४।६ ) 


भोतिक जगत में 'भूरिश्श गा अयासः! गायें सूर्य की चंचल 
किरणें हैं जो आकाश में नाना दिशाओं को उद्भासित करती 
दीख पढ़ती हैं । इन्हीं मंत्रों के आधार पर अबान्तर-काज्नीन 
बेष्णव मत के अनेक सिद्धांत अवल्ंबित हैं। विष्णु का सर्वोच्च 
पद्‌ “गोलोक” कहलाता है जिसका वष्णव प्रंथों में बढ़ा ही 
सांगोपांग व्शन मिलता है।" गोपवेषधारी विष्णु भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण ही हैं, इसमें संदेह की गुंजायश नहीं। महाकवि 
कालिदास ने अपने मेघदूत में मेघ के विचित्र साँदय की कल्पना 
के अवसर पर इस गोप-वेषधारी विष्णु का स्मरण किया है-- 


रव्नच्छाया-व्यतिकर इव भ्रच्यमेतत्‌ पुरस्ताद्‌ 
वल्मीकाम्रात्‌ प्रभवति धनुः खण्डमाखण्डलस्य । 
येन श्यामं॑ वपषुरतितरां कान्तिमापत्स्यते ते 
बह णेव स्फुरितरुचिना गरोप-वेषस्थ विष्णोः ॥ 
ह “>मेघ ११५ 


१ द्रष्टव्य ब्रह्मसंहिता ३।२ 


८० भागवत संप्रदाय 


विष्णु का संबंध इंद्र के साथ बड़ा धनिष्ठ है। अनेक मंत्रों 
में वे दोनों एक साथ ही प्रशंसित किये गये हैं। बृत्र के मीरने 
के अवसर पर इंद्र विष्णु से प्राथना करते हैं कि वे अपने 
विक्रम को ओर भी अधिक बढ़ा दें । संहिता-काल्न में ही विष्णु 
का पद देव-मंडली में कम महत्त्वपूणं न था, इसका परिचय 
हमें एक अन्य घटना से भी मिलता है। एक मंत्र में वे गर्भ के 
रक्षक बतलाये गये हैं तथा अन्य देवों के साथ गर्भ की स्थिति 
तथा पुष्टि के लिए उनसे प्रार्थना की गई है। मानव-जीवन के 
संरक्षण में जो देवता नितांत समर्थ तथा कृतकाय है, वह सोम- 
याग में विशेष महत्त्वपूर्ण न होने पर भी साधारण जीवन के 
लिए उपयोगी, गौरबशाली तथा लोकप्रिय अवश्य हैं; इसमें 
तनिक भी संदेह नहीं हे । 
ब्राह्मण-युग में विष्णु 
ब्राह्मण-युग में यज्ञसंस्था का विपुल विकाश संपन्न हुआ 
ओर इस के साथ ही साथ देवमंडल्ी में विष्णु का महत्त्व भी 
पूर्वापेक्ञया अधिकतर हो गया । विष्णु की एकता यज्ञ के साथ 
की गई--यज्ञो वै विष्णु: । ओर इससे स्पष्टतः सिद्ध होता है कि 
ऋषत्विज़ों की दृष्टि में विष्णु समस्त देवताओं में श्रष्ठ तथा 
पविन्नतम माने जाने हछगे, क्योंकि इनकी मान्यता के अनुसार 
यज्ञ से बढ़कर पवित्र तथा श्र यस्‍्कर वस्तु अन्य होती ही नहीं । 
ऐतरेय ब्राह्मण” के आरंभ में ही अप्रि हीन ( अबम ) देवता 
माने गये हैं यथा विष्णु ( परम ) श्र छ् देव स्वीकार किये गये हैं । 





१ अग्नि देवानामवमो विष्तुः परम, तदन्तरेश सर्वा श्रन्‍्या 
देवताः--ऐतरेय ब्राह्मण १॥१ 


वेद में विष्णु-मक्ति ८१ 


इस युग में विष्णु के तीनों डगों का संबंध स्पष्ट रूप से 
पृथ्वी, अंतरिक्ष तथा आकाश से स्थापित किया गया और 
इतका अनुकरण यशज्ष में यजमान के द्वारा भी किया जाने त्ञगा। 
यज्ञ में यज्ञमान विष्णु क्रम” का अनु करण कर तीन पगों को 
वेदी पर रखता है। इस प्रकार यज्ञात्मक विष्णु के साथ यजमान का 
ऐक्य-स्थापन ब्राह्मण प्रथ का अभिप्राय प्रतीत होता है। इस प्र थ 
में असुर से युद्ध के अचसर पर विष्णु के तीन क्रम रखने की 
कथा का उल्लेख है। विष्णु ने असुरों से प्रथ्वी छीन कर इंद्र 
को दी | अमलुरों दथा इंद्र-विष्णु में लोकों के विभाजन के विषय 
में झगड़ा हुआ | असुरों ने कहा कि जितनी धृथ्वी विध्णु अपने 
तीन पगों के द्वारा ले सकते हैं, उतनी प्रथ्वी इंद्र को मिलेगी । 
तब विष्णु ने अपने पर्गों से समग्र लोक, वेद तथा बाणी-इन 
तीनों को साप कर स्वायत्त कर लिया" | शतपथ ब्राह्मण का भी 
कथन इसी से मित्ता-जुलता है। इस त्राह्मण के अनुसार विष्णु 
ने अपने पैरों के रखने से देवताओं के लिए वह सर्वेशक्तिमत्ता 
अजन कर दी जिसे वे धारण किये हुए हैं* । इस प्रकार ब्राह्मण 
प्रथों में विष्णु असुरों से प्रथ्वी तथा सवशक्तिमत्ता छीननेवाल्ले 
गौरवशाली देवता के रूप में प्रतिष्ठित होते हैं । 

पुराणों में विष्णु के नाना अबतारों की कथा विस्तार से दी गई 
है । इन अवतारों के वेदिक आधार गवेषणा से उपत्ब्ध होते हैं । 


१ इंद्रश्भन विष्णुश्चासुरैयुयुधाते! ता ह जित्वोचतुः कल्यामहा 
इति | ते ह तथेत्यसुरा ऊचुः | सीडब्रवीदिद्रो यावदेधायं विष्णुस्त्रिविक्रमते 
तावदस्माक॑युष्माकमितरद्‌ इति। स इमान्‌ लोकान्‌ विचक्रमेडथो वेदानू 
अथो वाचम्‌ । “-ए्त्रेर्य ब्राह्मण ६॥३।१५४ 

२ शुतपथ ब्राह्षण १|६।३।६,. 

द 


दर भागवत संप्रदाय 


(१) बामन अवतार--बिष्णु ने देत्यों के राजा बलि से प्थ्बी 
छीनने के लिए वामन का रूप धारण किया तथा तीन डगों से 
समग्र जगत्‌ को भाप लिया। इस कथा का बीज हमें बेद्क 
प्रथों में उपलब्ध होता है। तैज्ञिरीय संहिता का कथन है 
कि विष्णु ने वामन रूप ग्रहण कर तीनों ल्ोकों को जीत लिया" । 
शतपथ ब्राह्मण में भी यह कथा आती है* कि असुरों ने देवों 
को जीतकर लोकों का विभाजन करना शुरु किया। यज्ञरूपी 
विष्णु के नेतृत्व में देवताओं ने उनसे इस विभाजन में अपना 
सी भाग माँगा । विष्णु को वामन के रूप में देख कर असुरों ने 
कहा कि जितनी भूमि पर वामन लेट सके, उतनी भूमि देवों 
को मिल सकेगी। इस पर वामन ने अपना लघु काय इतना 
बढ़ाया कि समग्र प्रथ्वी उससे आक्रांत हो गई और प्र॒थ्बी के 
ऊपर देवताओं का प्रभुत्व स्थापित हो गया | 

विष्णु के अन्य अवबतारों की भी सूचना संहिता तथा 
ब्राक्मण-प्र थों में यत्र तत्र उपलब्ध होती है-- 

(२ ) वराह अ्रवतार--विष्णु के वराह रूप धारण करने 
की कथा का बीज शतपथ ब्राह्मण ( १४।१२११ » तथा तैत्ति- 
रीय संहिता ( ७।१५॥१ ) में उपलब्ध होता है। ऋग्वेद के अनु- 
सार विष्णु ने सोमपान कर एक शत महिषों को तथा क्षीरपाक 
को भ्रहण कर लिया जो बस्तुतः 'एमुष” नामक वरादह की संपत्ति 
थे तथा इंद्र ने इस वराह को भी मार डालज्ञा | तैत्तिरीय संहिता 


१ तैत्तिरीय संहिता २११३१. 
२ शतपथ ब्राह्मण १।२।४॥ १. 
हे विश्वेत! वा विष्णुराभरदुरुक्रमस्ववेषितः । 
शर्त महिषान्‌ छीरपाकमोदन वराहमिन्द्र एम्रंपम | 
ब-जटूग ८[७७| १० 





वेद में विषतु भक्ति व्य्३ 


में कै कप 

में भी यह कथा आती है ।" शतपथ ब्राह्मण ने इस वराह की 
कथा को किद्ित्‌ परिवर्तित रूप में प्रस्तुत किया है। उसके 
अलुखार इसी “एम्रुष' नामक वराह्द ने जतल्न के ऊपर रहने वाले 
ध्रुथ्वी को ऊपर उठा लिया । तैत्तिरीय संहिता के अनुसार प्रथ्वी 
को ऊपर उठानेवाला वराह प्रजापति का ही रूप था? । पुराणों 
में भी यही कथा है । अंतर श्तता दी है कि यह वराद्द श्रज्ञार्पति 
का रूप न होकर विष्णु का रूप बतलाया गया है ! 


( ३ ) मत्स्यावतार--की कथा की सूचना शतपथ ब्राह्मण . 
में मिज्ञती है इस ब्राह्मण के अनुसार एक बार इतना बढ़ा 
जल्नप्लावन आवबा कि समग्र संसार नष्ट हो गया, सारी सृष्टि 
विज्ञीन दो गई । केवल एक विचित्र मछली ही बच रही 
ज्ञिसकी पूर्व सूचना पाने से महाराज मनु ने भी एक नाव में 
सृष्टि के समग्र बीजों को बचाकर रख उसे इस मछली में बाँध 
रखा | उन्होंने अपने प्राणों की रक्षा की तथा पानी घटने पर एक 
विशाल यज्ञ किया जिससे समग्र सृष्टि फिर से उत्पन्न हो गई। 
यह मत्स्य प्रजापति का रूप बतलाया गया है । 

(४) कूर्मांववार-की सूचना ब्राह्मणों में मिलती है। ब्राह्मण 
अथों" के अनुसार खष्टि की आरंभिक दशा में प्रजापति ने जल 
के ऊपर कूर्म का रूप धारण कर प्रजा को सृष्टि की। यहां यह्‌ 





१ तैत्तिरीय संहिता६।२।४।२। ३. 

श२ शतपथ १४।१।२।११. 

३ वैतिरीय संहिता ७।१।५।१. 

४ शतपथ २॥८।१९॥१. 

५ शुतपथ ब्राह्मण ७।५।१।५४; जैमिनीय ब्राह्मण ३॥३२७२ 


व्ट्ड भागवत संप्रदाय 


कूम प्रजापति का रूप है। पुराणों में यही विष्णु का अन्नतार 
बन जाता है जिसने जलप्ल्ावन से नष्ट हो जाने वाले पदार्था 
का पुनरुद्धार किया | 

इस विशाल ब्रह्मांड के भीतर विष्णु को अदम्य शक्तिमत्ता, 
अलौकिक प्रभाव तथा उपयोगिता समभने के लिए उनके वास्तव 
स्वरूप की समीक्षा नितांत आवश्यक है। विश्व में दो शक्तियां 
हैं-- पोषक शक्ति तथा शोषक शक्ति, घनात्मक शक्ति तथा 
ऋणात्मक शक्ति । इस की वेदिक परिभाषा है--अग्निषोम, 
प्राण तथा रयि | जगत्‌ के मूृत्न में ही दोनों शक्तियाँ जागरूक 
रहती हैं । इन्हीं दोनों शक्तियों के नाना प्रभाव तथा उपब्बहण 
का सम्मिल्नित परिणाम बह वस्तु है ज्सि हम जगत्‌ के नाम से 
पुकारते हैं | इनमें से एक शक्ति पोषण करती है और दूसरी 
शक्ति शोषण करती है। इस अश्निषोमात्मक विश्व में अग्नि 
तस्व के प्रतिनिधि हैं रुद्र, तो सोमतत्त्व के प्रतीक हैं विष्ण । 

भगवान्‌ रुद्र का भौत्तिक आधार वस्तुतः अभि द्वी हैं। अग्नि 
के दृश्य “था भोतिक आधार के ऊपर रुद्र की कल्पना वेद में 
की गई हैं | दोनों का साम्य बिल्कुल स्पष्ट तथा विशुद्ध है। अग्नि 
की शिखा ऊपर उठती है; अत्तः रुद्र के ऊष्व लिंग की कल्पना 
युक्तियुक्त रूप से की गई है। शिव की जलधारी अग्निवेदी का 
प्रतीक हे । जिस प्रकार अग्नि बेदी पर जले हैं, उसी भ्रकार 
शिव-लिंग जलघारी के मध्य में रखा जाता है। अश्नि 
सें घृत की आहुति के समान शिव का अभिषेक जल 
के द्वारा किया जाता है | शिव-भक्तों के भस्म धारण 
करने की प्रथा का रहस्य इसी घटना में छिया हुआ है। 
भस्म अग्नि से उत्पन्न होता है और इस भस्म को शिव के 
अनुयायी उपासक अपने उत्तमांग में धारण करते हैं। अतः 


वेद में विधएु-भक्ति व्यू 


सच्ततात्‌ रूप से दोनों रूपों की तुलना करने पर हम इसी निष्कर्ष 
पर पहुँचते हैं कि रुद्रही अग्नि के प्रतिनिधि हैं । इस विषय में 
बेदिक प्रमाणों का अभाव नहीं है। ऋग्वेद (२।१।६) का 
त्वमस्ने रुद्रो असुरो महो दिवः” मंत्र डंके की चोट इस एकी- 
करण की ओर संकेत कर रहा है । अथव का मंत्र “तस्मे रुद्राय 
नमो अख्बग्नये ( अथब ( ७।८३ ) इसी ओर इंगित कर रहा है । 
शतपथ ब्राह्मण रुद्र की आठों मूर्तियों को आठ भौतिक पदार्थों 
का प्रतिदिधि बतत्ना रहा है जिनमें रुद्र अग्नि के साक्षात 
प्रतिनिधि हैं-- | 

अप्निवें स देवः | तस्पेतानि नामानि शव इति यथा आ्राच्या आचक्षते | 
भव इति यथा बाहीकाः । पश्चनां पती रुद्रोईसिरिति तान्यस्य अशान्‍न्ता- 
न्येवेतराणिण नामानि । अभपिरित्येव शान्ततमस | 

““शतंपथ १।७।३ ८ 

इस प्रकार रुद्र अग्नि के प्रतीक ठहरते हैं । 

विष्णु सोम के प्रतिनिधि हैं। जगत्‌ का पोषक तस्तव है 
सोम । सोम ही इस नील शगन के प्रांगण में विचरणशील 
चंद्रमा है। सोमही ओषधियों का शिरोमणि है पृथ्वी के प्रांगण 
में । सोम का रस निकाल कर अप्नमि में हवन किया जाता है। 
ऋत्विगू तथा यजमान यज्ञ के प्रसाद रूप से इसी सोमरस का 
पान कर अलौकिक तृप्ति तथा संतोष का अनुभव करते हैं। सोम- 
रख के पान का कल दे अमृतत्व की प्राप्ति, ज्योति की उपलब्धि 
तथा देवत्व का ज्ञान । प्रमाथ काण्व ऋषि इस प्रख्यात मंत्र के 
द्वारा अपनी अनुभूति को वर्णमय विग्रह् पहना रहे हैं-- 

अपाम सोममसता अभूमागन्म ज्योतिरविदास देवान्‌ 
कि नूनमस्मान्‌ कृणवदरातिः किम धूर्तिस्खत मत्येस्थ ॥| 
( ऋण ८।४८।३ ) 


८६ भागवत संप्रदाय 


सोम ही अद्धत के सूक्म बिंदुओं की वर्षो कर ओषधियों को 
पुष्ट करता है । सोम ही सुधा के द्वारा देव तथा पितर दोनों समु- 
दायों का आप्यायन करता है। इसीलिए बेदिक ऋषि उससे 
प्राथना करता है कि जिस प्रकार पिता पुत्र के प्रति दयालु होता 
है तथा सखा मित्र के लिए मैत्रीभाव प्रदर्शित करता है, उसी 
प्रकार आप भी हमारे ऊपर करुणा तथा मैत्री की वर्षा कीजिए 
ओर हमारे जीवन के निमित्त हमारी आयु का विस्तार कीजिए- 


शंभो भव हद आपीत इन्दो 
पितेव सोम सूनवे सुशेवः | 
सखेव सख्य उरूशंस धीरः 
प्र ण आयुर्जीवसे सोम तारीः ॥ 
( ऋग्‌ ८ै|४८।४ ) 


इस प्रकार इस विश्व में पोषक तत्व है सोम | भगवान्‌ 
विष्ण , इसी सोम का प्रतिनिधित्व करते हैं। पोषक तत्त्व मात्रा 
में सबंदा स्वल्पकाय होता है। वह्द बढ़ते बढ़ते समग्न शरीर को 
व्याप्त कर लेता है जिससे उसकी सत्ता का अनुभव उस शरीर 
के प्रत्येक अंग में, प्रत्येक अवयब में अनुभवकर्ता को भल्ली भाँति 
लग सकता है। सवल्पता के गुरुता में परिणत होने में बिलंब 
नहीं लगता | उपयुक्त पात्र में आहित होने पर इस तत्त्व की 
आकस्मिक वृद्धि तथा विकास में तनिक भी देर नहीं लगती । 
इसी सिद्धांत का प्रतिपादक है विष्ण, का बामन रूप । वामनो 
वे विध्पुरास--इस ब्राह्मण वाक्य का आध्यात्मिक अथ्थे यही 
है कि जो स्वल्पकाय है वही बृहृत्तर काय में परिणत हो 
जाता है। जगत्‌ का पोषक तत्त्व मात्रा में कितना भी छोटा क्यों 
न हो, वह अपनी वृद्धि के अवसर पर समग्र विश्व को व्याप्त कर 
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लेशा है। अपने पराक्रम से अनुस्यूत होकर अपने रूप का विस्तार 
कर लेता है। विष्णु के मोहिनी रूप धारण करने का भी रहस्य 
इसी तथ्य में अंतर्निद्दित है | देवताओं को अम्रत पिल्लाने में विष्णु 
का ही द्वाथ था । उनके अभाव में तो यह असुरों की संपत्ति बन 
गया रद्दता । विष्णु की सुधापान कराने की कथा का संकेत सोम 
के द्वारा अमृत पान करने की ओर है। तंत्रसाधना से परिचित 
विद्वान भली भाँति जानते हैं कि राम ही तारा के रूप में परिणत 
दोते हैं तथा ऋष्ण काली का रूप धारण करते हैं । ये सब भ्रमाण 
विष्णु के पोषक तत्व अथवा सोमतत्त्व के प्रतीक होने के सिद्धांत - 
के प्रचल्ल पोषक हैं । 
सोमसंबद्ध देवता की सौर देवता के रूप में परिणति पाने 
का कारण उतना दुरूह नहीं है। सोम का प्रकाश सूय के किरणों 
के प्रसरण का परिणाम है। इसीलिए सोम सूय्य-मंडल् का 
निवासी भी कहा जाता है। महाकवि कालिदास का कथन है-- 
रविमावसते सता क्रियाये सुधया तपयते सुरान्‌ पितृ । 
तमसां निशि मूच्छुतां निहन्त्रे हरचूढ़ानिहितात्मने नमस्ते ॥ 
-+विक्रमोवेशीय ३|७ 
इस प्रकार सोमतत्त्व के प्रतीकभूत विष्णु को सोर देवता 
के रूप में महण करना कोई विशेष आआश्चय की बात नहीं है। 
ब्रह्मा, विष्णु ओर महेश--इन तीनों देवताओं में बिष्णु को जगत्‌ 
का पालक माननेवाले पुराण भी इसी वंदिक सिद्धांत की पर्याप्त 
मात्रा में पुष्टि करते हैं । 
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नास्ति तस्मात्‌ परतरः पुरुषाद वे सनातनात्‌ । 

नित्य हि नास्ति जगति भूत॑ स्थावरजद्भमम ॥ 

ऋते तमेक॑ पुरुष वासुदेव॑ सनातनम्‌ | 

सर्वेभूतात्मकभूतो हि वासुदेवों महाबलः ॥ 
--शान्तिपव अ० ३३६, श्लो० ३१-३२ । 


१--मभक्ति का प्रथम उत्थान 


ऐतिहासिक दृष्टि से समीक्षा करने पर हम भक्ति-आंदोलन 
को तीन युग या तीन उत्थान में विभक्त कर सकते हैं-- 

(१ ) प्रथम उत्थान--१५०० ई० पूर्व से लेकर ४०० 
ई० तक. 


यह युग साक्त्वतों के उदय से लेकर गुप्त नरेशों के अभ्युदय - 
काल तक फैला हुआ है। भागवत धर्म के उदय की लीला- 
स्थल्षी है भगवान्‌ कृष्णचंद्र का लील्ा-निकेतन वृंदावन तथा 
मथुरा-मण्डल । कृष्ण यादव-वंशीय या साक्त्वत बंशीय ज्षत्रियों 
में उत्पन्न हुये थे । भागवत धर्म का उदय इसी ज्षत्रिय वंश में 
उत्पन्न हुआ प्रतीत होता है। चारों व्यूहों का नामकरण यादव 
वंश के महनीय पुरुषों के नाम वे ऊपर किया गया है। वासुदैव, 
संकषरा, प्रद्युम्न तथा अनिरुद्ध--ये चतुब्यूंद कष्ण, उनके 
ब्येष्ट आता, पुत्र तथा पौन्र के नाम पर क्रमशः अवलंबित हैं। 
काल्ांतर में यह साक्ष्बत वंश शूग्सेन-मण्डल् से हटकर दक्षिण 
तथा पश्चिमी की ओर अपना उपनिवेश बनाकर रहने लगता 
है । इस स्थिति का परिचय हमें ऐतरेय ब्राह्मण से चल्नता है जिसके 
ऐंद्र महाभिषैक पवे में साक्ष्वत. लोग दक्षिण देश के निवासी 
बतलाये गये हैं। साक्तवतों के द्वारा ही यह धर्म उत्तर भारत 
से दक्षिण भारत में पहुँचता है। सात्त्वत लोग उत्तर तथा दक्षिण 
भारत को एक चृत्र में गठित करने वाली शृंखला हैं जिसका 
परिचय भागवत धम्म के विकाश को समम्ाने का सुलभ 
माध्यम है। 
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महाभारत का नारायणीय पव इसी उत्थान के आरंभिक युग 
से संबंध रखता है। शेशुनाग तथा मौयबंशी राजाओं के पतन 
के अनंतर शुंगवंशी राजवंश ब्राह्मण दी नहीं था, प्रत्युत वष्णव 
धर का परम-उन्नायक था | इसी वश के राज्यकाल में मध्यभारत 
तथा पश्चिमी भारत में वष्णबधरम का विशेष अभ्युदय हमें उप- 
लब्ध द्ोता है। बेसनगर ( वतेमान भिल्लसा ) में गरुड्त्तंभ 
का संस्थापक यूनानी राजदूत द्ेल्रयोदोर ( हेलियोडोरस ) परम 
भागवत था तथा वह शुंगवंशीय नरपति भरद्गरक (या भागभद्र ) 
. के राज्यकाल्न में दूत बनकर आया था। चित्तौरगढ़ के समीप 
नगरी? के पास स्थित घोसुंडी का वष्णव शित्नालेख इसी युग से 
संबंव रखता है| ईरबी सन्‌ का चतुर्थ तथा पंचम शतक वष्णव 
धर्म के इतिहास में सुवर्शयुग माना जाना चाहिए, क्‍योंकि इसी 
काल में परम-भागवत गुप्त नरपतियों ने वष्णव धर्म की ध्वजा 
परस उन्नत की | गुप्त नरेश वष्णव धम्र के विशेष उन्नायक थे 
ओर इसीलिए उन्होंने 'परम भागवत' की उपादि धारण की थी । 
पांचरान्न संहिताओं-जैसे अद्दि्ुध्न्य, परम संहिता, साक्त्वत 
संहिता आदि-की निर्मिति इस युग में संपन्न हुई | बेष्णव धर्म के 
राष्ट्रधम होने के कारण ज्ञात होता है कि इस काल में बेष्णशव मत 
से सम्बद्ध पांचरात्र संहिताओं की रचना आरंभ होती है । प्राचीन 
तथा मान्य संदिताओं के जन्म का कारण यहद्दी बेष्णत्र युग है । 


तन्त्र में विष्णु हरे 
भागवत या पाथ्चरात्र सत 


नमः सकल-कल्याणदायिने चक्रपाणये । 
विषयाणवमझानां समुद्धरण-हेतवे ॥ 
“-“जयाख्य संहिता | 


वष्णव धर्म की प्राचीनतम संज्ञा भागवत धर्म तथा 
पाश्चरात्र मत है। षद्‌ ऐश्वय से संपन्न होने के कारण विष्णु ही 
“'भगवत्‌? शब्द से अभिदहित किए जाते हैं और उनकी भक्ति करने 
वाले साधक भागवत? कहत्ञाते हैं । विष्णु भक्तों के द्वारा उपास्य 
घर होने के कारण यह धर्म कहलाता है--भागवत-घर्म । पाद्व- 
रात्र! शब्द की मीमांसा आगे चलकर की जावेगी | विचारणीय 
प्रश्न है कि इस भागवत-धम का उदय इस भारत-भूमि पर कब 
संपन्न हुआ ? समग्र देवमंडली से अलग हटाकर विष्णु को एक 
विशिष्ट संप्रदाय का उपास्य तथा आराध्य देव कब बनाया गया ९ 
प्रश्न ऐतिहासिक है ओर ऐतिहासिक पद्धति से ही उप्तका विवेचन 
ओचित्यपूर्ण है । 


२--विष्णु भक्ति की ग्राचीनता 


पाशिनि की अष्टाध्यायी पर महाभाष्य लिखनेवाले पतंजलि 
का आविर्भाव काल्न विक्रमपूथ द्वितीय शतक है ओर उस युग में 
निश्चित रूप से कहा जा सकता है कि भागवत-धर्म का उदय 
संपन्न हो चुका था। उन्होंने कंसबध तथा बल्िबंधन नामक 
नाटकों के अभिनय का उल्लेख किया है जिनमें विध्ण ने ऋष्ण 


रूप से अवतोर्स होकर कंस का बध किया था तथा £देत्यराः होकर कस का बंध किया था तथा (देत्यराज 


वर गन वेज दिया था को बाॉधकर पाताल भेज दि । 'अयः शूल्रदण्डाजिनाभ्यां 
ठकंठओ (४।२।७६ ) के भाष्य में पतंजलि ने शिव भागवत? 
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नामक शैव मत का उल्लेख किया है।" इस मत के अन्थायी 
अपने हाथ में लोहे का त्रिशूल धारण किया करते थे। पतंजल्नि 
के कथन का सारांश है कि इस सूत्र में 'अयःशूल्” पद का सामान्य 
अथ अभीष्ट नहीं है, नहीं तो 'शिवभागवत”? को भी अयश्शूद्ध 
( लोहे का बना शूत्ष ) धारण करने के कारण “आयःशुल्िक 
कहना पड़ेगा। (शिव भागवत” शब्द बड़े ही महत्त्व का हे । 
भागवत” तो भगवान्‌ के भक्त की ही संज्ञा है और निम्चयपूषक 
“भगवत्‌ः शब्द “विष्णु! के लिए व्यवह्ृत होता है। उस समय 
' विष्यु-भक्तों का संप्रदाय इतना लब्ध-प्रतिष्ठ, ज्ञोकप्रिय तथा 
भ्रख्यात हो गया था कि शिव का उपासक अपने लिए भी इसी 
शब्द के प्रयोग करने में अग्रसर होता है | केवल अपनी विशिष्टता 
सूचित करने के लिए 'भागवत' के आगे 'शिव” शब्द का भ्रयोग 
कर लेता है। अतः द्वितीय शतक पूष में भागवतों की विपुल 
ख्याति सिद्ध होती है । 
इस समय के शिलालेखों से भी इसी मत की पुष्टि द्वोती है।* 
तानाघाट के गुहामिक्लेख ( प्रथम शतक ईसा पूबे ) के मंगल 
जोक में अन्य देवताओं के साथ संकषंण तथा वासुदेव का भी 
नास उल्लिखित किया गया है। पराशरी-पुत्र राज्ञा सबंतात ने, 
जिन्होंने अश्वमेध यज्ञ किया था, भगवान्‌ संकषण तथा वासुदेव 
के उपासना मन्दिर के लिए 'पूजाशिला-प्राकार! का निर्माण 
क्राया था। इसका पता हमें घोसूण्डी ( चित्तोड़गढ़ के समीप 


१ कि याश्य:शूलेनान्विच्छुति स आय: शूत्रिक+। कि चातः-शिव- 
भागवते उपि प्राप्तोति | एवं तहिं उत्तरपद लोपोडत्र द्रष्टन्य३ ॥ 
“२७६९ भाष्य 
२ द्रष्टन्य भंडारकर-वेष्णविजम, शैविज्ञम! नामक प्रसिद्ध ग्रथ पृ० ४-५४, 


तन्त्र में विष्णु हू 


नगईी के पास ) के शिन्नालेख से भ्त्नी भाँति लगता है। यह 
९ न 

राजा स्वंतात कण्ववंशी माना जाता है. ओर इसलिए इसका 

समय ईस्वी पूर्व प्रथम शतक से घटकर नहीं दो सकता" । 


इससे अधिकमहत्त्वपूर्ण है वेसनगर का शि्नालेख(२०० ई०पू०) 
जो भागवत-धर्म की उदारता तथा प्राचीनता दिखलाने में नितांत 
उपयोगी है । इस शिलालेख का कहना है कि 'हेलियोडोरा? ने 
देवाधिदेव वासुदेव को प्रतिष्ठा में गरुड़स्तंभ का निर्माण किया। 
हेलियोडोरसू अपने को भागवत कहता है। वह 'दिय! का पुत्र 
था; तत्शिज्ञा का निवासी था तथा बह राजा भागभद्र के दरबार _ 
में अंतलिकित ( इंडो-बेकट्रियन राजा एणिट्अल्किडास ) नामक 
यबन राजा का दूत बनकर रहता था। इस शिलालेख का निष्कर्ष 
यह है कि उस समय “वासुदेव” देवताओं के भी देवता माने जाते 
थे तथा उनके अनुयायी “भागवत” नाम से विख्यात थे। भागवत 
धर्म भारतवर्ष के पश्चिमोत्तर प्रदेश में भी फैला हुआ था और 
यूनानी लोगों के द्वारा भी वह स्वीकृत किया गया था। यह 
भागबत के औदाय तथा व्यापकता का पर्याप्त सूचक है। 


मथुरा में जब शक-क्षत्रपों का शासन काल था, तब वेष्ण॒व 
धर्म का इस मण्डज्ञ में विशेष अभ्युत्थान हुआ था। इसका 
पता मद्दाक्षत्रप शोडाश (३० पू० ८० से इं० पू० ४७) के 


१ लखनऊ संग्रह्यलय में सुरक्षित बलराम की जो द्विभुजी प्रतिमा- 
दाहिने हाथ में मुसल्ल॒ तथा बायें में इल से युक्त--उ पत्रब्ध होती है वह 
ईस्वी पूर्वे द्वितीय शती को दे और अब तक उपलब्ध ब्राह्मण धर्म संबंधी 
मूर्तियों में प्राचीनतम है | यह संकषण की उपासना की प्राचीनता दिख- 
लाती हे और पाणिनि का समर्थन करती है । 


६६ भागवत संप्रदाय 


समकालीन एक शिलालेख से चलता है जिसमें लिखा है कि; बसु 
तामक व्यक्ति ने महास्थान ( जन्मस्थान ) में भगवान वासुदेव 
का एक चतुःशाल्ञा मन्दिर, तोरण तथा वेदिका ( चौकी ) की 
स्थापना की थी। सथुरा में क्ष्णमन्दिर के निर्माण का यह 
प्रथम उल्लेख हे । 

पाणिनि की अष्ठाध्यायी के अनुशीजन से हमें यह संप्रदाय 
उनसे भी प्रचीनतर प्रतीत होता है। पाणिनि ने “वासुद्देवा- 
जुनाभ्यां वुन्‌ ( ४१६८ ) सूत्र से वासुरेव की भक्ति करनेवाले 
व्यक्ति के अथ में बुन्‌ प्रत्यय का विधान किया है। वाझुदेव का 
भक्ति करनेवाला पुरुष ( वासुरेव: भक्तिरस्य ) 'वासुदेवक'! 
कहलाता है। इस सूत्र के महाभाष्य की समीक्षा यही बतलाती 
है कि वहाँ वासुदैव शब्द से अभिप्राय भगवान्‌ परमेश्वर 
से द्दी है, यादव-कुल में क्षत्रिय बसुदेव के पुत्र वासुदेव से 
नहीं । पतंजलि का प्रश्न है कि 'बासुदेव” से इस सूत्र 
में चुन विधान करने की आवश्यकता ही क्‍या है ? “वसुदेव- 
स्यापत्यं पुमान्‌ वासुदेवः इस अथ में वृष्णिकुल्न में 
उत्पन्न वसुदेव के पुत्र होने से ऋष्यंधक-चबृष्णि-कुरुभ्यरच 
( ४४१।११४ ) सूत्र से अण प्रत्यय करने पर “वासुदेव” बनता है। 
अनंतर “गोन्रक्षत्रियास्येभ्यों बहुल॑ बुआ (४३६६ ) इस 
अगले सूत्र से गोत्रवाची तथा ज्षत्रियवाची होने से बुच्म_ प्रत्यय 
होने पर वबासुदेवक” पद बन ही जाता। तब इस सूत्र में 
'वाहुदेव” पद प्रहण करने की क्या आवश्यकता ? बुन्‌ तथा बुच्म_ 
दोनों प्रत्ययों के योग से एक ही रूप बनता है और एक द्वी स्वर 
रहता है। पतंजलि ने इस शंका का समाधान दो प्रकार से किया 
है--( १ ) इंढ समास में जो नाम अधिक प्रतिष्ठित तथा समाहत 
होता है उसे प्रथम स्थान देते हैं ( अभ्यह्ितस्य पू्व-निपातः ). 
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इसऊ्री सूचना देने के लिए सूत्र में इस शब्द का प्रदण किया गया 
है | अवश्य ही अ्रज्जुन की अपेक्षा बासुदेव विशेष समादरणीय 
तथा माननीय हैं | एक प्रयोजन ता यही है। (२) दूसरा प्रयोजन 
भी है। यह ज्ञत्रिय को संज्ञा नहों है, प्रत्युत यह श्रद्धास्पद्‌ 
भगवान्‌ की संज्ञा है।" अतः पतंजलि इस सूत्र में निर्दिष्ट 
'वासुदेव को साज्ञात्‌ भगवान्‌ ही मानते हैं और इस. अथ में 
समग्र वेयाकरण आवचायों की एक हो सम्मति है। कैयट का 
कथन है कि यहाँ नित्य परमात्मा देवता ही “वासुदेव” शब्द से 
ग्रहण किया जाता है।* कशिका का भौ यही कथन है--- - 
संज्ञषा देवता-विशेषम्य, न॒ज्ञत्रियाख्या३ । तत्त्वबाधिनीकार 
भी यही बात कहते हैं ।* इस परीक्षा से हम इसी परिणाम पर 
पहुँचते हैं कि पाणिनि के समय में 'भागवत' संप्रदाय की उत्पत्ति 
अवश्यमेव हो चुकी थो। पाणिनि के काल-निरूपण में विद्वानों 





१ महाभाष्य की कई प्रतियों में 'संशेषा तत्न भगवतः के स्थान पर 
पाठ मिलता है--संशेषा तन्न भवतः | इस पाठ भेद से सिद्धांत को हानि 
नहीं पहुँचती, क्योंकि “तत्रभवान! आदरणीय देवताओं के लिए भी 
शतशः प्रयुक्त किया जाता था, मनुष्य के ही लिए नहीं। श्रत; कैयद- 
संमत देवता-विशेष भ्रथे सबंथा माननीय है। 

२ नित्यः परमात्मदेबताविशेष इृइ वासुदेवो गहथते इत्यथ । 

कैयट--( ४।३।६८ ) 

३ काशिका--वही चूत्र, ० २४३ ( काशी संस्करण ) 


४ “सवत्रासो समस्त च वसत्यन्रेति बै यतः | 
ततोड्सौ बासुदेवेति विद्वदूमः परिगीयते ॥” 
इति स्मृतेः वासुदेवः परमात्मा एवं |--तत्त्वबोंघिनी 


हर 


ध्द्द भागवत संप्रदाय 


में पर्याप्त मतभेद है, परंतु ईसा-पूव षष्ठ शतक से नीचे बूतका 
आविर्भावकाल नहीं माना जा सकता। इस प्रकार ईसापूव 
षष्ठ शतक से पूष ही वष्णवमत का उदय तथा प्रचल्लन हो चुका 
था। ऐसी दशा में ईस्वी-पूब चतुर्थ शतक में चंद्रगुप्त मोय के 
द्रबार में यूनानी राजदूत मेगास्थनीज के द्वारा वासुदेव-ऋष्ण 
के सात्तत मत का परिचय कोई आश्वय की बात नहीं प्रतीत 
द्ोता । उसका कहना है कि 'सोरसेनाई” नामक भारतीय जाति 
“हेरेक्नीज! का विशेष रूप से पूजन करती थी। इस ज्ञाति के 
देश में मेथोरा (१(०6/0079) तथा क्लीसोबोरा (20800079) 
लामक दो विख्यात नगर हैं जिनसे होकर जोबेरीज़ (त00०7७४) 
नदी बहती है| यहाँ स्पष्ट द्वी यमुना के तीरस्थ मथुरा तथा 
कृष्णपुर (१) के निवासी शोौरसेन यादवों के द्वारा बीराम- 
गण्य कृष्ण की पूजा की ओर अविस्मरणीय संकेत प्रतीत होता 
है। शोरसेन-मंडल के यादवों के द्वारा भागवत मत का विशेष 
प्रचार हुआ; इस यूनानी उल्लेख से यही निष्कष निकलता है । 


भागवत संप्रदाय के उ्पास्य देव 'बासुदेव” का नाम पाणिनि 
से पदिले वेदिक साहित्य में भी एक बार आया है। तैत्तरीय 
आरण्यक के दशम प्रपाठक में विष्णुगायत्री दी गई है-- 


नारायणाय विद्महे, वासुदेवाय धीमहि। 
तश्नो विष्णु: प्रचोदयात्‌ ॥ 


इस विधष्णुगायत्नी में स्पष्ट ही विष्य की एकता नारायण 
तथा वासुदेव से की गई है। बष्ण॒व तंत्रों में अन्यतम पद्मतंत्र में 
भागवत संप्रदाय” के अनेक पर्यायों में 'एकांतिक? पर्याय बड़े 
महत्त्व का है। भागवत घम ही 'साक्वत' , 'एकांतिक' तथा 
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पंजरात्र' नाम से भी विख्यात था | महाभारत के नारायणीयो 
गया है । यह बा राह क जा उन में पंचरात्र संप्रदाय का वर्णन बड़े विस्तार के साथ दिया 
गया है । यह उपाख्यान शांतिपषब का अतिम उपाख्यान है। 
जब महर्षि नारद को इस सत के सिद्धांतों के जानने की इच्छा 
उत्पन्न हुई, तब उन्होंने भाग्तव्ष के उत्तर में वर्तमान श्वेतद्वीप 
में जाकर नारायण ऋषि से इसके सिद्धांतों का ज्ञान प्राप्त क्रिया 
तथा लौट कर इस देश में इसका प्रथम प्रचार किया। पांचरात्र 
अंथों का कहना है कि भागवत-धर्म वेद से ही संबद्ध है। 
पांचरात्र का संबंध वेद की 'एकायन' शाखा से है* । छांदोग्य 
उपनिषद्‌ में 'एकायन” विद्या का उल्लेख तो है, परंतु इसके 
विबेच्य विषयों का निदंश नहीं है ।* अतः कट्दा नहीं ज्ञा सकता 
कि इस 'एकायन” विद्या के अंतर्गत किस संप्रदाय या किस 
सिद्धांत का ग्रहण इस उपनिषद्‌ को अभीष्ट है, परंतु ध्यान 
देने की बात है कि उपनिषद्‌ में 'एकायन विद्या? का संबध परम 
भागवत नारद जी के साथ है तथा महाभारत में भी नारद ही 









१ सूरिः सुहृद भागवतः सात्त्वतः पञ्चकाल्ववित्‌ | 
एकान्तिकत्तन्मयश्र पदञ्चरात्रिक इत्यपि ॥ 
-पा्र तंत्र ४।२|८८ 
२ एप एकायनो वेद प्रस्यातः सर्वतो भुवि । 
--ईंश्वरसंहिता १॥४३ 
वेदमेकायन नाम वेदानां शिरसि स्थितम्‌। 
तदर्थक॑ पाश्रात्र॑ मोक्षद॑ तत्क्रियावताम्‌ । 
“भी प्रश्नसंहिता 
३ ऋग्वेद भगवो अध्येमि यजुबंदं, , . ...वाकोबाक्यमेकायनम्‌ 
“-छानन्‍्दोग्य उप० ७११२ 
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पांचरात्र विद्या के उपासक तथा प्रचारक बतलाये गये हैं। 'ई$धर 
संहिता! में बेष्णव संप्रदाय को 'एकायन' कहने का यह अभिप्राय 
बतलाया गया है कि मोक्ष की प्राप्ति के लिए यह्दी एकमात्र 
अयन!, उपाय या साधन है-- 
मोक्षायनाय वे पन्‍था एतदन्यो न विद्यते । 
तस्मादेकायनं नाम प्रवदन्ति सनीषिणः || . 
“-ईश्वरसंहिता $।१८ 


यदि छांदोग्य उपनिषद्‌ में निर्दिष्ट एकायन विद्या का यही 

अभिप्राय हो, तो बिना किसी संदेह के यह बेष्णव मत उपनिषद्‌- 
कालीन सिद्ध हो ज्ञाता है। इतना तो मानना हीं पड़ेगा कि 
इस मत की उत्पत्ति पाणिनि (षष्ठ शतक ) से बहुत ही पहिल्ले 
हो चुकी थी । 


२--पाअ्चरात्र का उदयकाल 


पांचरात्र मत की उत्पत्ति भारतवर्ष सें किस समय हुई ! 
यह प्रश्न अभी तक उचित रूप से निर्णीत नहीं हुआ है। 
पाणिनि के उपरिनिर्दिष्ट उल्लेख से इतना तो निश्चित पता चलता 
है कि उनके समय में, ईसा-पूब षष्ट शतक में, वासुदेव के उपासकों 
का अस्तित्व विद्यमान था और वे “वासुदेवक” नाम से अभिद्दित 
किये जाते थे। पाश़रात्र मत का विशिष्ट निरूपण महाभारत 
केशांति पं के नारायणीयोपाख्यान में ( ३३४ अध्याय--३४२ 
झध्याय ) किया गया है। यह नारायणीयपर्व शांति-पर्व॑ का 
अंतिम पं है जिससे महाभारत में इस ध्म का विशिष्ट तथा बृंद्ित 
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विशषुरण दिया गया है । इस पव के अध्ययन से पता चलता 
है कि महर्षि नारद के मन में पाग्वरात्र मत के रहस्यों की जब 
जिज्ञासा जागरूक हुई, तब वे भारतवर्ष के उत्तर में स्थित 
श्वेतद्वीप में गये | यहाँ के निवासियों का रंग श्वेत था, वे दिव्य 
प्रभा-पुंज से चमक रहे थे तथा नारायण के एक्रांत उपासक थे । 
नारद जी की संतत आरथना करने पर नारायण प्रकट हुए और 
उन्होंने ही इस विशिष्ट मत का रहस्य नारद जी को बतत्ञाया | यह 
श्वेतद्वीप! कहाँ है ? इसके विषय में भी पाश्चात्य विद्वानों की 
बिलक्षण कल्पनाये हैं। इनका कहना है कि श्वेतद्वीप भारत 
के उत्तर में बेकट्रिया देश के ईसाई मत के अनुयायी 
श्वेताज्ञ व्यक्तियों का उपनिवेश प्रतीत द्ोता है जहाँ वे 
पेल्लेस्टाइन देश से आकर अपने ईसाई धम के प्रचार में 
संज्ञम् थे । भक्ति-शास्र का आरंभ ईसा मसीह के उपदेशों से 
डी होता है ओर इसी मत के अनुयायियों से सबसे पहिले नारद 
जी ने भक्ति का रहस्य सीखा और तदनंतर भारतवष में उसका 
प्रचार किया । इस प्रकार इन पाश्चात्य समीक्षकों की सम्मति में 
भारतवष में भक्ति-मा्ग का उद्रम ईसाई मत के प्रबल्ल प्रभाव के 
ही कारण संपन्न हुआ था ।" परंतु यह एकपक्तीय मत नितांत 
निराधार तथा स्वेथा उपेक्षणीय है। हमने प्रथम परिच्छेद में 
सप्रमाण दिखलाया है कि भक्तिपंथ के उदय के बीज बेद्क 
साहित्य में पूर्स मात्रा में विद्यमान थे ओर बहों से मूल कल्पना 
का आश्रय लेकर नाना-भक्ति-मार्गीय पंथों का उदय इस भारत- 
व में संपन्न होता रहद्दा है। वष्णव संप्रदाय की उत्पत्ति का भी 


१ डा० प्रीयसन--भक्तिमार्ग ( इन्साइक्नोपीडिया आफ रिलिजन 
एएड एथिक्स भा० २ ) 
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यही रहस्य है | अतः यह सप्रदाय नारायणीय पवेधते संपन्न शहवि- 
पव॑ की रचनासे पूर्व का है । परंतु शाति-पवे-संवत्तित महाभारत 
की रचना का समय दिद्वानों की दृष्टि में एकाकार नहीं है । 
डाक्टर विण्टरनिद्त्र के मत में बतेमान महाभारत की रचना का 
काल ईसापूर्व चतुर्थ शतक से लेकर ईसा-पश्चात्‌ चतुथ शतक 
है ।१ इसके विपरीत भारतीय विद्वानों के मत हैं । डा० एस० के 
आायड्शयार के मत से नारायणीय पव की रचना बबुद्ध के जन्म 
पष्ठ शतक ईसा-पू्व से भी प्राचीन काल में हुई ।* डा० रामकृष्ण 
भंडारकर की सम्मति है? कि नारायणीय पव॑ की रचना बुद्धपूव 
युग की घटना है तथा साथ ही साथ वे यह भी मानते हैं कि 
भगवदूगीता में जिस भागवत - धम का प्रथम विवरण प्रस्तुत 
किया गया था उसी का उपबूंहण नारायणीय पव में किया गया 
है। चिंतामणि बेच्य के मत में भगवद्गीता वेशम्पायन के भारत 
( जो महाभारत के बतमान विशालकाय रूप से प्राचीनतर है ) 
का एक अंश थी तथा नारायणीय पर्व की रचना के समय तक 
उसको विपुल्ञ प्रतिष्ठा तथा सम्मान प्राप्तहों चुका था । नारायणीय 
गोता के पीछे की रचना है क्योंकि इसमें गीता का निर्देश बड़े 
आदर के साथ किया गया है | ज्ञोकमान्य बाल गंगाधर तिलक 


१ 8४ 07ए 0 रतवां॥77/40०'४प्रा'.७ ए0], । 9, 468-..- 
9. 475, 
२ 7?70066097788 0 प्रा6 860074 00०78) 007 
6७/6१06, (७07४७ 9. 388, 
रे जिध्ातेलंट8-- कंगरा2 संग 80980. 6०0 
9.8, 42, 26 
४ ४था१99-मा807ए ए $िछाडप509७0776 0,38.4] . 
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की रैफ़्मति में भगवद्गीता मूल महाभारत का ही अंश दे ओर 
उसकी रचना ईसा-पूव पछ्ठ शतक से कथमपि अर्वाचीन 
नहीं है ।" 

“००१ ० 


३--साजतों का परिचय 

पाश्चरात्र मत का नामांतर सात्वत मत है जो ऐतिहासिक 

दृष्टि से विशेष महत्त्वपूर्ण है। विष्णुसहस्तननाम के एक भाष्यकार 
ने तो साक््वत पद से भागवत मतानुयायियों का सामान्य अथ . 
ही व्युत्पत्ति के द्वारा निकाला है, परंतु मान्य ऐतिद्ासिकों 
की दृष्टि में उत्तर भारत के शूरसेन मंडल में निवास करनेवाली 
क्षत्रिय जाति हो सात्वत नाम से अभिहित की जाती थी | वष्णव 
मत के प्रचार में इस साक्त्वत ज्ञत्रिय वंश का बड़ा ही विशिष्ट हाथ 
रहा है इसी वंश में वेष्णशय मत का विशिष्ट प्रचार हुआ था 
ओर इसी कारण यद्द मत 'साक्ष्तत मत? के अभिधान से प्रतिष्ठित 
किया गया । साक्ष्तचत लोग यादववंशी क्षत्रिय थे जिनमें 
कृष्णुचंद्र का जन्म हुआ था । ये लोग जहाँ गये वहीं अपने सत 
का प्रचार करते रहे ।* मागध जरासंघ के नेतृत्व में प्राच्य नरेशों 
ने खात्त्वतों के ऊपर जो विशाल झआ्राक्रण किया उससे अपनी 
रक्षा करने के निमित्त ये लोग शूरसेन देश छोड़कर भारत के 
पश्चिमी समुद्री तट पर जाकर बस गये ओर यहीं से ये बिदभ, 
मेसूर तथा सुदूर द्रविढ़ देशों में भी अपना उपनिवेश बनाते रहे । 


१ तिल्नकः गीतारहस्य ( परिशिष्ट भाग ) पृष्ठ ४६११-३१ २५ 
4)0, 58. 5, 3]ए9726५ $&/ए७/88 (॥07"00660- 
28 छऑ ४986 56004 076708) (४07०"०४००, 
(/०007009, 4923, 9. 353 ) 
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द्रविड़ देश में पाग्चरात्र संप्रदाय के प्रचार का कारण सात्त्वर्तें का 
आगमन दी था । द्रविड़ इतिहास के विशेषज्ञ डाक्टर कृष्ण॒स्वामी 
आयंगार का कहना है कि द्रविड़ देश के अनेक नरेश अपना वंश 
संबंध सात्त्वत-वंशीय कृष्णचंद्र के साथ जोड़ते हैं। पूर्वोत्तर 
महीशूर पर राज्य करनेवाला 'इरुन गोवेढ़”' नामक तमिठ सरदार 
अपने को द्वारिका के कृष्ण की ४६ वीं पीढ़ी में बतलाता है ।" 
एताइश प्रमाणों के बत्न पर आयंगार महोदय का कहना है कि 
सास्‍्वत-बंशी ज्षत्रियों के संबंध से ही द्रविड़ देश में वष्णव-धम 
' का इतना प्राबल्य रहा | पाग्चरात्र मत की उत्पत्ति तो हुई उत्तर 
भारत में और विशेषतः ब्रजमंडल में, परंतु इन सात्त्वतों के 
सदुद्योग तथा सत्मभाव से इसका प्रचार दक्षिण भारत के सुदूर 
दक्षिणी प्रांत द्रविड़ देश में हुआ । यह सिद्धांत बड़े ही महत्त्व का 
है और यह उन पश्चिमी विद्वानों का मुंहतोड़ उत्तर है जो भक्ति 
को दक्षिण भारत में ही दशम शतक के आसपास उत्पन्न होना 
मानते हैं और वह भी ईसाई भक्तों के संपक से । 
सात्त्वतों के इस विवेचन से पांचरात्र की प्राचीनता की सिद्ध 
हो जाती है । ऐतरेय ब्राह्मण और शतपथ ब्राह्मण जैसे प्राचीन- 
तम ब्राद्यणों में साक््वतों का नाम-निर्दश उपलब्ध होता है। 
ऐतरेय ब्राह्मण के ऐन्द्रमद्दाभिषैक के प्रसंग में सात्वतों का निवास 
दक्षिण भारत बतल्ाया गया है जहाँ इंद्र भोज” नाम से अभि- 
पिक्त किये गये थे ।* ऐतिहासिक काल में 'भोज”ः तथा “महा- 
१ 3५, #, प्रशाएुदा: 2#9778 5छात9 (॥7070- 
१४०४० 9. 38-7 ) ७. 0. 8. १९०. 86, 940. 
२ एतस्यां दक्षिणस्थां दिशि ये के च सत्तर्तां राजानो भौज्यायेव 


ते अभिषिच्यन्ते । भोजेति एनान्‌ अ्रभिषिक्तानाचक्षते || 
“-रेतरेय ब्राक्षण ८३।१४ 


तन्त्र में विष्णु १०५ 


ओज शब्द विदभ से लेकर मैसूर तक के प्रांतों के अधिपतियों 
के लिए प्रयुक्त मिलता है। अतः स्पष्ट ही यह सार्वतों के स्थान- 
परिवतेन का द्योतक है। ऐतरेय ब्राह्मण का रचनाकाल ईसापूव 
दशम शतक के आस पास माना जाता है। अतः इतना तो हम 
निश्चय रूप से कह सकते हैं कि पांचरात्र मत की उत्पत्ति ईसापूब 
दशम शतक से कथमपि अराचीन नहीं हो सकती | सच तो यह 
है कि सात्त्वतमत का उदय महाभारतकाल सें संपन्न हुआ । महा- 
भारत युद्ध का समय १५०० ई० पू० माना जाता है। अतः इस 
मत को इस काल से अर्वाचीन मानना उचित नहीं है । 


४--पाश्चरात्र का विवरण 


कहा गया है कि प्राचीन वष्णव संप्रदाय की दो विशिष्ट 
संज्ञाएं उपल्व्ध होती हैं--भागवत मत तथा पाश़रात्र मत। 
पाग्चरात्र मत की प्रबलता किसी समय यहाँ बहुत ही अधिक थी 
ओर आज भी यह मत भारतवर्ष के नाना वेष्णब डपासक 
संप्रदायों के रूप में सबंत्र व्यापक और शक्तिमान्‌ लक्षित होता 
है। इस संप्रदाय के प्रधान डपास्य देवता हें--बासुदेव ! 
“बासुदेव” शब्द का अर्शे है सबव्यापक देवता--वह देवता 
जो सबेत्र वास करता है तथा जिसमें सब पदार्थ निवास करते 
हैं। वे द्दी बासुरेव षड्गुणों से विशिष्ट होने के कारण 'भगबत्‌' 
शब्द के द्वारा अभिद्वित किये जाते हैं । छः गुणों के नाम हैं-- 
ज्ञान, शक्ति, बल, ऐश्वयं, वीय तथा तेज । इन गुणों से संवलित 
होने तथा हेयगुणों से विरहित होने वाले पाड्गुण्य-विग्रह 
वासुदेव (भगवान! कहे जाते हें" और इस मत के उपासक 


१ जशञान-शक्ति बलैश्वयं वीय तेजांस्यशेषत:ः । 
हेये न 
भगवच्छुब्दवाच्यानि विना हेयगुणादिमिः ॥ 
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भागवत' शब्द से अमभिद्दित होते हैं । वेष्णव मत की पाश्चरात्र 
संज्ञा किस कारण प्रचलित हुई ? इस प्रश्न का यथार्थ उत्तर नहीं 
मित्षता | पाग़रात्र तंत्र के विभिन्न ग्रंथों में इस नाम की व्याख्या 
भी नाना प्रकार से की गई मिलती हैः-- 


(१ ) महाभारत के शांतिपव के अनुसार यह महोपनिषद्‌ 
है जिसका नारायश ने श्रीमुख से गायन किया था और जो 
चारों वेद तथा सांख्य योग के समावेश के हेतु 'पद्चरात्र' शब्द 

से प्रसिद्ध हुआ | 


(२ ) नारद पाथ्चरात्र के अनुसार इस नामकरण का कारण 
विवेच्य विषयों की संख्या ही है | 'रात्र” शब्द का अर्थ होता 
है-ज्ञान । 'रात्रं चज्ञानवचन ज्ञान पद्चविध स्तृतम्‌ ! | परमतर्त्व, 
मुक्ति, भुक्ति, योग तथा विषय ( संसार )--इन पाँच विषयों के 
निरूपण करने से इस तंत्र का नाम 'पा़रात्र! पड़ा है ( नारद 
पात्चरात्र १४५५२ ) | अहिबुध्न्य संदिता में नारद पाख़रात्र 
निर्दिष्ट पूर्वोक्त मत ही अंगीकृत किया गया है ( ११६४ )। 


(३ ) ईश्वर संहिता इस नामकरण का कारण कुछ विलक्षण 
ही बतलाती है। उसके कथन का सारांश है कि 'पाद्रात्र! नाम 
इस मत के प्रथम उपदेश से संबंध रखता है। भगवान के पाँचों 
आयुधों के अंशरूप ऋषियों--शांडिल्य, औपगायन, मेव्ज्यायन, 

१ इद महोपनिषदं चतुवंद-समन्वितम्‌॥ ११ ॥ 

सांख्ययोगकृतं तेन पशञ्चरात्रानुशब्दितम्‌ । 
नारायणमुखोद्गीतं नारदोडश्रावयत्‌ पुनः ॥ १२॥ 
“महाभारत, शान्तिपवं, अ० ३३६ 
२ नारद पाञ्चरात्र १४४ 
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कोशिके तथा भारद्वाज-ने मिल्लकर विष्णु की आराधना 
की इच्छा से तोताद्रि पवत के ऊपर कठिन तपस्या की । उनकी 
तपस्या से प्रसन्न होकर जगतूर्पात भगवाब्‌ वासुदेव ने 
“एकायन वेद” का रहस्य उन्हें समझकाया। यह उपदेश एक 
रात्रि सें न होकर मुनियों की संख्या के अनुसार भिन्न भिन्न 
पाँच रात्रियों में दिया गया। इस प्रकार इस तन्‍्त्र के. 
उपदेश को पाँच रात्रियों में सिद्ध होने के कारण इसका नाम 
पांचरात्र”? पड़ा । 


(४ ) पाझतंत्र के अनुसार प्रांचरात्र नाम का रहस्य इस 
शास्त्र की उत्कृष्टता तथा सहनीयता के ऊपर आश्रित है। उसका 
कहना है कि जिस तंत्र के सामने अन्य पाँच शाझ््र रात्रि के 
समान मल्तिन पढ़ जाते हैं वही शास्त्र पांचरात्र है । 


(४ ) विष्णु संहिता का कथन इस विषय में कुछ भिन्न ही 
है। उसका कहना है कि पंच महाभृूत अथवा शब्दादिक 
पच विषयों का नाम पचरात्र' है। परम तेज्ञ को प्राप्त कर ये 

पाँच रात्रियाँ जिस शास्त्र के अध्ययन से नष्ट हो 


१ पद्मनायुधांशास्ते पग्च॒ शाण्डिल्य श्चीपगायनः । 
मौज्ज्यायनः कोशिकश्च भारद्वाजश्च योगिनः || 
पञ्मापि पृथगेकैकदिवारात्र जग्त्प्रभु) । 
अध्याप यामास यतस्तदेतन्मुनिपुद्धवाः ॥ 
शास्त्र सवजनैज्ञोंके पश्चरात्रमितीयते । 

““देश्वर सं० आ० २१ 

२ पश्चेतराणि शाज्लाणि राजत्रीयन्ते महान्त्यपि। 

तत्सन्निषा समाख्याइसौ तेन लोके प्रवतते । 
“पाप्मतन्त्र १ 


है 
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जाती हैं अज्ञान का विनाशक वह शासञ्र इसीलिए पंच/शत्र के 
नाम से अभिष्ठित किया जाता है? | परमसंहिता की व्याख्या 
इससे मिल्रतो जुलती है। उसका कहना है कि पश्चमद्ाभूत, 
तन्मात्रा, अहंकार, बुद्धि तथा अव्यक्त ( प्रकृति >--ये ही पुरुष 
के रात्र (दान ) हैं। उन्हीं के योग से अथवा वियोग होने से 
इस शासत्र का नाम पद्चरात्र पड़ा है। इन विषयों का वर्णन 
सांख्य-शाल्र में अवश्य किया गया है परन्तु इस वेष्णव तंत्र में 
इनका प्रतिपादन कुछ विलक्षण ढंग से उपलब्ध होता है। परम 
संहिता? के अनुसार इस नामकरण का यही रहस्य है ।* 

इस अनुशीलन से यही निष्कर्ष निकलता है कि “पांचरात्र? 
नाम की उत्पत्ति किसी झुदुर प्राचीनकाल में हुई थी जिसकी 
परंपरा किसी कारण से विच्छिन्न हो गई। यही कारण है कि 
इस तनत्र का प्रत्येक ग्रंथ अपनी रुचि के अनुसार इस पद की 
विलक्षण व्याख्या करता है। यह प्रवृत्ति इस तंत्र की प्राचीनता 
तथा मह॒नीयता सवथा द्योतित कर रही है । 


२ रात््ये गोचराः पदञ्च शब्दादिविषयात्मिका: | 
महाभूतात्मका वाउन्र पशञ्चरात्रमिंद ततः ॥ 
अवाप्य तु पर॑ तेजो यत्रेताः पतश्च रात्रयः। 
नश्यन्ति पश्चरात्रं तत्‌ सर्वाज्ञान-विनाशनम्‌ ॥ 


२ मशभूतगुणाः पश्चव राजये देहिनः स्मृताः। 
तथ्ोगाद्विनिश्वत्तेव पश्चरात्रमिति स्मृतम्‌ ॥ 
भूतमात्राणि गवश्न बुद्धिरवव्यक्तमेव च | 
रात्रय: पुरुषस्याक्ताः पद्मरात्र ततः स्मृतम ॥ 
“-परम सं० १|३६-४० । 


तन्त्र में विषय #58; 
६ १--पाश्चरात्र तथा वेद 


पात्रात्र के मूल सिद्धांतों का उद्गम स्थान कहाँ है ? 
यह नितांत विचारणीय विषय है। शंंकराचाय के अनुसार 
पांचरात्र सिद्धांत का कुछ अंश वदिक सिद्धांत के सबेथा अनुकूल 
है, परंतु अन्य अंश वेदविरुद्ध होने से कथमपि माननीय नहीं 
है। जो अंश वेदानुकूल है वह सवंधा उपादेय दै"-( १) 
परमात्मा का केवल अपनी इच्छा से अनेक रूपों का धारण 
करना (जो चतुव्यूह वाद का मूल है) (२) दीघेकाल 
पर्यनत अनन्यचित्त होकर भगवान्‌ के भजन करने से क्लेश की 
निवृत्ति हो जाती है तथा भगवल्माप्ति अथवा मोक्ष-लाभ द्वोता 
है। पाख़रात्र मतानुसार पाँच व्यापारों से साधक भगवान्‌ 
को प्रसन्न करता है--( १) अभिगमन--काय, वाक्‌ तथा चित्त 
को अवद्दित कर देवगृह में गसन करना। (२) उपादान--- 
पूजा-द्रव्य का अजन अथवा संग्रह। (३) इज्या>पूज्ञा । 
(४ ) स्वाध्याय--अष्ठाक्षर आदि मंत्रों का जप तथा आध्या- 
ह्मिक प्रन्थों का अभ्यास | (४) योगनध्यान। ये पांचों 
व्यापार ईश्वराराधन के स्वरूप के अंतगंत है । इनका प्रतिषेध 
कोई भो श्र्‌ति नहीं करती, क्योंकि इंश्वरप्रणिधान श्र्‌ति स्पृति 
दोनों में प्रसिद्ध द्ोने के कारण बेदिक सिद्धांत के विरुद्ध नहीं है। 
किंतु शंकर की दृष्टि में पांचरात्र सिद्धांत का जो अंश बेद-विरुद्ध 
अतएव अनादरणीय है बह “चतुव्युह बाद? से संबंध रखता है । 
पांचरात्र मत में वासुदेव नामक भ्रथमव्यूह से संक्षण नामक 
ब्यूह की उत्पत्ति होती है | वासुदेव परमात्मा का तथा संकषण 


वि 


१ ब्रद्मसूत्र पर शाझ्डूरभाष्य २।२।४२-४५। 
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जीवात्मा का नामांतर है। संकर्षण से उत्पन्न होता हे /प्रद्यम्न 
अर्थात्‌ मन तथा प्रद्युम्न से उत्पन्न होता है अनिरुद्ध अर्थात्‌ 
अहंकार । चतुब्यूह का यह सिद्धांत पांचरात्रियों का निजी 
विशिष्ट सिद्धांत है । इससे'सिद्ध होता है कि पांचरात्र मत में 
परमात्मा से जीवात्मा की उत्पत्ति होती है। परंतु वंदिक 
सिद्धांत के अनुसार तो जीव के नित्य के होने से उसकी उत्पत्ति दो 
दही नही सकती । उत्पत्ति मानने पर जीव को अनित्य मानना 
पड़ेगा । अतएव जीवोपक्तिवाद अवंदिक होने के कारण शिश्टों 
के ग्रहण योग्य नहीं है | इस प्रकार शंकराचाय के मत में वष्णव 
धर्म के कतिपय सिद्धांत श्रुतिमूलक होने पर भी उसमें कुछ अंश 
अवश्य ऐसे हैं जो वेद-विरुद्ध ही हैं । 


अप्पय दीक्षित भी बेखानस संहिता को बेदानुकूल मानते हैं 
क्योंकि उनकी दृष्टि में बखानस आगम के सिद्धांत वेद-प्रतिपाथ 
तत्वों के ही आधार पर निर्मित किये गये हैं। वे पांचरान्र मत 
को वेदानुकूल मानने के लिये तैयार नहीं हैं | इस पार्थकय का 
कारण यह है कि विष्ण संबंधी होने पर भी दोनों आगमों में 
बेखानस प्राचीनतर है जिसके अनुसार दक्षिण के बेष्णव मंदिर 
में पूजा-अचों का विधान पहिले होता था | परंतु रामानुजाचाय 
ने इस विधान को हटाकर परांचरात्र पद्धति का प्रचार किया जो 
आज भी अधिकांश मंदिरों में गृहीत की गई है। अप्पय की 
आलोचना का विषय वेष्णव पद्धति तथा आचार है | 


वेष्णुव आचायों की स्ीक्षा 
श्रीवेष्णब संप्रदाय के आचार्यों ने पांचरात्र को वेदानुकूल 


खिद्ध करने में अश्रांत परिश्रम किया है। रामाशुज के मत में 
बद्धासुत्न का उत्पत्यसम्भवाधिकरण ( २।२।४२--४७५ ) पांचरात्र 
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अत (का संडन ही करता है, खंडन नहीं ( जैसा शंक्रराचाय 
समभते हैं) रामानुज से पहिले भी उनके परमगुरु श्रीयामुनाचाय 
ने आगम-प्रामाण्य* में इस तंत्र की प्रामाणिकता तथा बेदिकता 
को प्रबल युक्तियों के आधार पर सिद्ध किया है। रामानुज के 
अनंतर श्री वेदांतदेशिक ने पांचरात्र रक्षा? म्थ में ओर भद्दधारक 
वेदोत्तम ने तित्रशुद्ध/ प्रथ में इस विषय को मीमांसा-पद्धति से 
विचारकर पांचरात्रों को वेद्सम्मत सिद्धांतों का ही प्रतिपादक 
सिद्ध किया है। 

बष्णव आवचार्यों की सम्मति में पांचरात्र का संबंध वेद की _ 
“एकायन' शाखा से है। सबसे पहले 'पांचरात्र' शब्द शतपथ 
ब्राह्यण (१३ |६। १) में मिज्ञता है। उसमें 'पाश्चवरात्र सत्र! 
को वेर्शन मिलता है जिसे नारायण ने समग्र प्राणियों के ऊपर 
आधिपत्य प्राप्त करने के लिए किया था। महाभारत के नारायणी- 
योपाख्यान के अध्ययन से भी पाद्चतत्र आचार वेदिक आचार 
के ऊपर ही आश्रित सिद्ध होता है । महाभारत का कहना है कि 
चित्रशिखंडी नामक सात ऋषियों ने वेदों का निष्कषष निकालकर 
पांचरात्र नामक शास्त्र का प्रणयन किया । इस शात्ष में धम, 
अथ, काम और मोक्ष इन चारों का विवेचन है; इसमें प्रवृत्ति 
तथा निवृत्ति दोनों मार्गों की सत्ता प्रतिपादित की गई है। राजा 
उपरिचर वसु ने इस शासत्र का अध्ययन बृहस्पति से किया | इस 
विश्यात राजा ने स्वयं वेद्क यज्ञ किया जिसमें पशु के स्थान पर 
तिल्न यव की बलि दी गई थी (अ्रध्याय ३३५) | अत: यज्ञीय हिंसा 
के विषय में पांचरात्र सांख्ययोग का ही समकक्ष है, क्‍योंकि इन दोनों 
संप्रदायों को यज्ञ में पशु-टिंसा अमान्य थी । परंतु वेंदिक यज्ञ 
का आचरण तथा विधान पांचरात्र मत में सबथा मान्य था, 
इसकी सूचना हमें एक बात से ओर मित्नती दै। श्वेतद्गीप में 
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भगवान्‌ नारायण के वर्णन से इस मत की प्रबलता पर्याप्त रूप 
से सिद्ध होती है। नारद ऋषि को दशन देने वाले भगवान्‌ ने 
अपने हाथों में वेदि, कमंडलु, शुश्र मणिण, उपानह, कुश, अजिन, 
दंडकाश्न तथा ज्वलित हुताशन को घारण किया था३। इससे 
पांचरात्रियों की वेदिक याग में पूर्ण आस्था प्रतीत होती है । 


एकायन शासा 


पांचरान्रियों का कथन है कि उनका शासत्र वेद की 'एकायन 
शाखा” के साथ साज्षात्‌ संवद्ध है। ईश्वरसंहिता तथा पास्मेश्वर 
संहिता का स्पष्ट निदेश है कि द्वापर के अंत तथा कलियुग के 
आदि में शांडिल्य मुनि ने अपनों कठोर तपस्या का परिणाम- 
रूप संकर्ष७ से एकायन वेद प्राप्त किया था जिसमें सात्त्वत 
विधि का विशिष्ट वर्णन था और उसी को उन्होंने सुमन्तु, 
जैमिनि, भ्गु, उपगायन तथा मौज्जायन नामक मुनियों को 
पढ़ाया और इसी क्रम से यह वेद भूतल में प्रचारित हुआ । 
'एकायन! का अथ है केवलमात्र अयन, मार्ग अर्थात्‌ मोक्ष 
प्राप्ति का सवश्रष्ठ साधन । 


१ वेदिं कमरडलुं श॒ुश्नान्‌ समणीन्‌ उपानहों कुशान। 
अजिन॑ दण्डकाष्ठ च ज्वलितं च हुताशनम्‌ । 
घारयामास देवेशो इस्तैय॑ज्ञपतिस्तदा ॥ 

--शान्तिपवं, ३३६ अ०, ६-१० श्लो० । 
२ द्वापरस्य युगस्यान्ते आदो कल्नियुगस्य च | 
साह्यात्‌ संकषंणात्‌ भक्तात प्राप्त एप महत्तर; । 
एघ एकायनो वेद प्रस्यात: सात्त्वतों विधि: । 

--पारमेश्वर संहिता, प्रथम श्रध्याय । 
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* सोक्षायनाय थे पन्‍था एतदुन्यो न विद्यते 

तस्मादेकाय्न॑ नास प्रवदन्‍न्ति मनीषिणः ॥ 
छांदोग्य उपनिषद्‌ की भूमाविद्या के प्रसंग में नारद के द्वारा 
अधीत विद्याओं में एकायन! नाम का निदेश सवप्रथम- 
उपलब्ध होता है--ऋग्वेद॑ भगवो5ध्येमि यजुबंदं सामवेद- 
मथर्वाणं बाकोबाव्यमेकायनव्च । एकायन शब्द के अऋअथ 
में प्राचीन टीकाकारों में मतभेद है। शंकराचाय “एकायनः 
का तात्पय नीतिशास्त्र से लेते हैं, परंतु रंगरामासुज् की सम्मति 
में 'एकायन! एकायन शाखा का ही द्योतक हे। बहुत संभव है कि. 
इस मन्त्र 'नान्यः पन्‍्था विद्यतेड्बनाय” में एकायन मार्ग की 
ओर संकेत किया गया हो ध्यान देने की बात है कि उपनिषद्‌ 
में पांचरात्र-मार्गीय भक्ति के सहनीय आचाय नारद इस एकऋायन 
विद्या के साथ विशेष रूप से संबद्ध दिखलाये गये हैं। उन्होंने 
समग्र वेदविद्या के साथ एकायन विद्या का भी अध्ययन किया 
था । नागेश नामक एक अर्वाचीन अ्ंथकार का कहना है कि शुक्ल 
यजुर्वेदीय काएव शाखाका ही दूसरा नाम 'एकायन” शाखा है" | 
इस मत की पुष्टि ज्याख्य संहिता से भी होती है। इस संहिता 
के अनुसार प्रपत्तिशास्त्र में निष्णात ओऔपगायन तथा कौशिक 
ऋषि काणव शाखा के अध्येता बतल्ाये गये हें* तथा पांचरात्र 


१ 'काण्व शाखा महिमा संग्रह” नामक ग्रथ में जिसकी हस्तलिखित 
प्रति मद्रास के पुस्तकाज्नय में वतमान है ( ४७०४४ 007 


(07967॥8] 7/07987ए वरणंक्षायां॥ 020800276 या, ॥ 8 
9. 3299 ) 


२ काणवीं शाखामधीयानावीपगायन-को शिकौ | 


प्रपत्ति-शास्न्र-निष्णातो स्वनिष्ठानिषश्टिताबुभौ ॥ १।१०६ 
“--जयाख्य संहिता पु० १५४ 


कुशल 
म्गृ 


११४ भागवत संप्रदाय 


मार्ग के प्रवतक अन्य तीन ऋषि--शांडिल्य, भरद्वाज तथा 
मौज्यायन--भी काण्वी शाख्रा के श्ाश्रयकर्ता माने गये हें" । 
इस प्रकार वेष्ण॒व तंत्रों के मत में एकायन शाखा काण्व शाखा 
का ही नामांतर प्रतीत होती है । 


इसके अतिरिक्त पांचरात्र विषयक श्रति की सत्ता का 
परिचय हमें अन्य प्रमाणों से भी मिलता है। काश्मीर के उत्पला- 
चाय ( दशम शतक ) ने अपनी 'स्पंदभ्रदीपका?ः नामक प्रंथ में 
पांचरात्र श्र ति* तथा पांचरात्र उपनिषद्‌३ से अनेक उद्धरण दिये 
हैं। बहुत संभव है कि ये उद्धरण इसी एकायन शाखा के मरंथों 
से ही दिये गये 3 । उत्पल-कृत निदेशों की यदि समीक्षा की 
जाय, तो पता चलता है कि उस समय तक अर्थात्‌ द्शम 
शताब्दी तक पांचरात्र तंत्र के ग्रंथ तीन विभागों में विभक्त थे--- 
पांचरात्र श्र ति, पांचरात्र उपनिषद्‌ तथा पांचरात्न संहिता। 
इस प्रकार हम विश्वास कर सकते हें कि उत्पल के आविर्भाव 
( दशम शतक ) तक पांचरात्र श्रूति का अस्तित्व अवश्यमेव 





१ शारिडल्यश्च भरद्दाजो मुनिम्ोज्जायनस्तथा | 
इमे च पश्चगोत्रस्था मुख्याः कार्वीमुपाशिताः ॥ 
श्री पाश्वरात्रतन्त्रीये स्वंडस्मिन्‌ मम कर्मणि ॥ १॥११६ 
--जयाख्यसंहिता 
२ पाआ्वरात्र श्रुतावषि--यद्वत्‌ सोपानेव प्रासादमारुहदेत्‌, क्षवेन वा नदीं 
तरेत्‌, तदत्‌ शाझत्रंण हि भगवान्‌ शास्ता अवगन्तव्यः | 
--सन्‍्दप्रदीपिका; ( विजयानगरम्‌ संल्कृत सीरीज ) पु० २ 
३ पाश्वरात्रोपनिषदि च ज्ञाता च शेयं च वक्ता च बाच्यं च भोक्ता 
च्‌ भोज्यं च | वही पृ० ४० 
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विद्यपान था। संभवतः यद्द श्रुति एकायन शाखा के नाम से 
लल्लिखत की गई है। 


पत्चरात्र चाहित्य 


पाग्चरात्र संप्रदाय की साहित्यिक संपत्ति विशाल तथा 
विस्तृत है परंतु दुःख के साथ कद्दना पड़ता है कि अभी तक 
उसका बहुत ही थोड़ा अंश प्रकाशित हुआ है। प्रकाशित भाग 
भी दक्षिण भारत में तेलगु लिपि में ही उपलब्ध है| नागरी लिपि 
में प्रकाशित पाश्रात्र प्रंथ मात्रा में बहुत द्वी कम हैं । 

पाग्चरात्र मत का सवप्रथम मान्य विवरण तो महाभारत के 
शांतिपव में उपलब्ध होता है; परंतु इसके प्राचीन ग्रंथ “संहिता” 
के नाम से विख्यात हैं। पांचरात्र संदिताओं की रचना मूलतः 
उत्तरी भारत में ही हुई है और यहीं से ये दक्षिण भारत में भी 


उन २० पक वर 


तीर्थों की महिमा विशेष रूप से गाई गई है। कपिश्लल संद्विता 
आदि प्राचीन प्रंथों के निर्देशानुसार पांचरात्र संहिताओं की 
संख्या दो सो पंद्रह है जिनमें अगस्त्य संहिता, काश्यप संहिता, 
नारदीय संद्िता, महासनत्कुमार संद्विता, बासिष्ठ संहिता, वासुदेव 
संद्दिता, विश्वामित्र संद्दिता आदि मुख्य हैं। इस विशाल साहित्य के 
अंतर्गेत निम्नलिखित १६ संदितायें ही अब तक प्रकाशित हुई हैं- 
(१) अहिबुष्न्य संदिता ( नागरी ) अडयार लाइब्रेरी, 
मद्रास १६१६ ( तीन खंडों में ) 
(२) ईश्वर संहिता ( तेलुगु ) सद्विद्या प्रेस, मैसूर, १८६० 
».. ( नागरी ) सुदशन प्रेस, कांची १६३२ 

(३ ) कपिज्ञल संद्विता ( तेलुगु ) मद्रास 


११६ भागवत संप्रदाय 


( ४) जयाख्य संद्िता (नागरी) गायकवाड ओरियंटल सीरीज 
.... ल॑ं० ४७, बड़ोदा, १६३१. 
(५ ) परम संहिता ( नागरी ) वही, बड़ोदा १६४०. 
(६ ) पाराशर संहिता ( तेलुगु ) बंगल्ञोर, १८६८ 
(७ ) पाद्मवंत्र (, ) मेसूर, १६२४, 
(८ ) बुहृदूत्रह्म संहिता ( ,, ) तिरुपति, १६०६ 
( नागरी ) आनंदाश्रम संस्कृत सीरीज, 
पूरा १६२६ 
(६ ) भारद्वाज संहिता ( तेलुगु ) मैसूर 
(१० ) लक्ष्मीतंत्र ६. ऋ रण: 
(११ ) विष्णु तिलक (,, ) बंगलोर, १८६६. 
(१२) विष्णु संहिता (नागरी > अनंतशयन्न-ग्र थमाल्ता, 
त्रिवेन्द्रम , १६२६ 
(१३ ) शांडिल्य संहिता (,, ) कक भवन टेक्ट्स 
का 
(१४ ) श्री प्रश्नसंहिता ( तेलुगु ) कुंभकोणम्‌ १६०४ 
( १४ ) सात््वतसंहिता (नागर।) सुदशन प्रेस, कांची, १६०२ 
“(१६ ) बारद पांचरात्र ( ,, ) कलकत्ता, १८६० 


इन संहिताओं" के निदश तथा उद्धरण श्रीवष्णव मत के 
थ्ाचारयों ने अपने प्र थों में बड़े आदर और सम्मान के साथ किया 


'िकनम+५+ नम नाक नमक पीयाम ०७33९ +अभ-नममन कक >न--पनन+ 3 ५+-++ननन+-+-नञनन पीना नन-ना नमन +ननपननन-+यनमम+५+>जमनम-मम+++.++जपममन-++-+-+9त+3नना.४क3+पनमनमन+-नननननन++त+तकीग +क+++-मक न ननना न भनननमक-+न-- नमक» ++ककम नमन -++भआआमन+न$ममनकात मनन >स७५+3+33...>ल-+3 मम काय+ नम भर बन कछ ७» प53»५>++.->धनमभ.-+-७०3 ५-५ >3०५+पाअा»+०»++५>जममम कब, 


१ इस संहिता-साहित्य के लिए द्रष्टव्य 
(क) 397, $0778067५% 37047) ७7०00 40 86 987- 
लाबाबाए॥ ४70 ६06 30779 प्र4४/7ए७ $ि७70769, 44एथ//, 
07098 96 पृ० ४---१४ 
(ल) इष्णमाचार्य--जयाख्य संहिता, बड़ोदा, १६३१ 
( भूमिका पए० ७३-७८ » 
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है | यामुनाचाय ने, जो आचाये रामानुज के गुरु थे, अपने 
आगस प्रामाय्यः नामक पांचरात्र ग्रथ में ईश्वर-संहिता, परम, 
शांडिल्य, सनत्‌ कुमार, इन्द्ररात्र ( महासनत्‌कुमार संहिता का 
तृतीय रात्र ) तथा पद्मोदुूभव संदिताओं का उल्लेख तथा उद्धरण 
दिया है। रामानुज ने परम संहिता, पौष्कर संहिता तथा खाक्ष्वत 
सद्दिता से उद्धरण दिये हैं। वेदांत देशिक (१४ शतक ) ने 
धपांचरात्र रक्षा! नामक विशिष्ट ग्रंथ का ही प्रणयन किया है 
जिपमें पांचरात्र की वेदिकता तथा प्रामाणिकता का सुदर निरू- 
पण किया है जिसमें उन्होंने विशिष्ट रूप से जयाख्य, पारमेश्वर, 
पौष्कर, पाद्य, नारदीय, साक्त्वत, अहिलु ध्त्य, भागव, वराह, 
बिहगेन्द्र, हयग्मीव संहिताओं का उल्लेख किया है। उत्तर भारतीय 
पंथकारों में काश्मीर के उत्पल वष्णब ( १० श०» ) ने 
स्पंदप्रदीपिका में जयाख्य ( श्रीजया, जया ) , हंसपारसमेश्वर, 
बहायस, तथा श्रीकालपरा सहिताओं का निर्देश किया है। 
ये उत्पल शव मतानुयायी होने पर भी पहिले वेष्णव हीथे। 
यही कारण है कि इन्होंने वेष्णव तंत्रों का उल्लेख ही नहीं किया 
है, प्रत्युत उनसे तत्तत्‌ उद्धरण भी दिये है। इनका समय 
द्शम शताब्दी है। अतः निश्चित है कि पांचरात्र संहिताश्ों 
की रचना को यही अंतिम अवधि हे । हम सामान्य रूप से कह 
सकते हैं कि इन संहिताओं की रचना का काल्न ईस्वी चतुथ 


शतक से लेकर अष्टम शतक तक है। ..  / 
एक से लेकर अष्टप शतक तक ६ 


विषय--इन संहिताओं में प्राचीनतम संहिताएं कौन सी 
हैं? इसका यथाथ निर्णय करना नितांत कठिन है। अधिकांश 
विद्वान पौष्कर, सात्वत, जयाखब्य तथा परम संहिता को 
प्राचीन संहिता होने का गौरव प्रदान करते हैं। इस पांचरात्र 
संहिताओं के विधय चार हैं-- 


श्श्ष्द भागवत संप्रदाय 


(१ ) ज्ञान > ब्रह्य, जीव तथा जगत्‌ तत्त्व के आध्यात्मिक 
रहस्यों का उद्घाटन तथा रृष्टितत्व का विशेष निरूपण | 

(२ ) योग--मुक्ति के उपायभूत योग तथा तत्सबंद्ध 
प्रक्रियाओं का वन । 

( ३ ) क्रिया-बेष्णव मंदिरों का निर्माण, मूर्ति के विविध 
आकार प्रकार का सांगोपांग वर्णन, मूर्ति की स्थापना आदि । 

(४ ) चर्या--वेष्णवों के निमित्त आहिक क्रिया, मूर्तियों तथा 
मंत्रों के पूजन का विस्तृत विवरण, पव ओर उत्सव के अवसरों 
. पर विशिष्ट पूजा का विधान । 


इनमें चर्या का वर्णन आधे से अधिक रहता दै। आधे में 
सबसे अधिक क्रिया, क्रिया से कम ज्ञान तथा सबसे कस योग का 
विवेचन रहता है। अतः चर्या तथा क्रिया की व्यावहारिक 
विवेचना ही पाँचरात्र संहिताओं का मुख्य भ्रयोजन है। 
प्रमेयों की मीमांसा तो गौण तथा प्रासंगिक है । तंत्रों की शैली 
के अनुसार सृष्टि तथा अध्यात्म-तत्व का वर्णव एक साथ 
मिश्रित रूप से मिलता है । 


परंतु इन पांचरात्र संहिताओं में इन चारों विषयों का 
यथासाध्य संवल्ित वर्णन नहीं मिलता । किन्हीं प्रंथों में किसी 
विषय को महत्त्व दिया गया है और किसी में श्रस्य विषय को | 
जयायया संदिता ३३ पटल (या अ्रध्याय ) में विभक्त है 
जिनमें मंत्र-साधन के विविध प्रकार, वेष्णवों के आचार, तथा 
श्राद्धादि का हम विशेष विवरण -पाते हैं; शुद्ध आध्यात्मिक 
तथ्यों का निरूपण अपेक्षाकृत न्‍्यून ही है। यही दशा परम 
संहिता की भी है। यद्द परिमाण में जयाख्य संहिता से न्यून है 
परंतु व्यावहारिक विषयों का विवेचन तदपेक्षया विस्तृत है । 
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अहिलुध्न्य संहिता इन दोनों के योग से भी अधिक दी परिमाय 
में होगी । वह साठ अध्यायों में विभक्त है तथा पांचरात्र के 
आध्यात्मिक प्रमेयों की जानकारी के लिए निःसंदेह नितांत 
महत्त्वपूर्ण दे । 


--8४--- 
>--पाश्चरात्र-साध्यपक्त 


पंचरात्र के प्रंथों में त्रद्य, जीव तथा जगत्‌ की स्वरूप की : 
विस्तृत व्याख्या की गई है | इस मत में परत्रह्म अद्वितीय, अनादि 
अनंत, दुःखरहित तथा निःसीम सुखानृ॒भूति रूप हे । वह सब 
प्राशियों में निवास करता है ( व्यापक ), समस्त जगत्‌ को व्याप्त 
कर स्थित होता है तथा बिकार और निंदा से स्वेथा वर्जित है-- 
निविकार और निरवद है | वह उस महासागर के समान है जो 
क्ञोभरहित होने से तरंगों से हवीन तथा नितांत प्रशांत रहता है ! 
वह अप्राकृत गुणों का आभय रहता है तथा प्राकृत गुणों के स्पश 
से भी रहित होता है। वह आकार, देश तथा काल से अन- 
बच्छिन्न होने के कारण पूर्ण, व्यापक तथा नित्य है। बह हेय- 
उपादेय से वर्जित है तथा इदंता ( स्वरूप ), ईदृक्ता ( प्रकार ) 
ओर इयत्ता ( परिमाण )--इन तीनों से अनवच्छिन्न होता है|" 
वह गुणों की विशिष्टता के कारण नाना संज्ञाओं से अभिद्दित 
किया जाता है | यथा षडगुणां के योग से वह द्वोता है 'भगवान' | 
समस्त भूतों में वास करने के कारण होता है--'वासुदेव' तथा 

समस्त आत्माओं में श्रष्ठ होने के कारण वही कहलाता है-- 


१ अहिबुष्न्य संहिता, अध्याय २, छोक २९--२५ | 
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'परमात्मा? । इसी प्रकार गुण-बेशिष्ट्य से ही वह अव्यक्त, प्रधान, 
अनंत, अपरिमित, अवचिन्त्य, ब्रह्म, दिश्श्यगभ तथा शिव आदि 
नामों से विख्यात है। 


पांचरात्र मत में परत्रह्म के दोनों रूप स्वीकृत किये जाते 

हैं--सगुण भाव तथा निगुंग भाव । वह त्रिविध परिच्छेद से 
शुन्य है। बहन भूत है,न भविष्य, न वर्तमान। न हस्ब है 
ओर न दीघे । न आदि है, न मध्य है ओर न अंत । इस प्रकार 
वह दढ्वढों से विनिमुक्त है, सब उपाधियों से वर्जित है तथा सब 
कारणों का कारण बनकर पषाडगुण्यरूप है । पांचरात्न की 
यह ब्रह्म-भावना ब्रह्म की ओपनिषद्‌ कल्पना के नितांत 
अनुरूप है-- 

सवदहन्द-विनिमुक्त सर्वोपाधिविवर्जितस | 

पाड्गुण्यं तत्‌ पर ब्रह्म स्वकारण-कारणम ॥ 

( अहि० सं० २।४३ ) 
पाड्गुरय 


परत्रह्म का ही नाम 'नारायण? भी है। वे निर्गुण दांकर 
भी सगुण हैं| प्राकृत गुणों से हीन होने के देतु वे “निर्गुण? हैं, 
परंतु षड़गुणों से संपन्न होने के कारण वे 'सगुण? हैं। नारायण 
समग्र विरोधों का चरम अवसान है। अतः एक हा आधार 
में सगुण तथा निगुंण की स्थिति प्रमाणदीन नहीं मानी जा 
सकती | जिन गुणों से भगवान्‌ का विग्रह् निष्पन्न होता है 
( षाडगुण्य विग्रह ), वे जगत व्यापार के लिए कल्पित किये 
गये शुण संख्या में ६ हैं जिनके नाम हैं--( १) ज्ञान, (२) 
शक्ति, (३) ऐश्वय, (४) बल, (५) बीय तथा (६) 
तेज । अजड, स्वात्मसंबोधी (स्वप्रकाश ) नित्य तथा सर्वाब- 
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गाही गुण "ज्ञान! कहलाता है। यह ज्ञान ब्रह्म का रूप भी तथा 
उसका गुण भी है! । 'शक्ति! का अर्थ है जगत्‌ का उपादान 
कारण । 'ऐश्वय' से अभिप्राय है जगत्‌ का कतृत्व जो उनकी 
स्वातत्य शक्ति से उन्मीज्षित होता है। जगत्‌ के निर्माण करने में 
भगवान्‌ को तनिक भी परिश्रम नहीं करना पड़ता है--श्रम के 
इसी अभाव की शास्त्रीय संज्ञा 'बल' है । जगत के उपादान कारण 
जब काय के रूप में परिणत होते हैं, तब उनमें निश्चयेत्र विकार 
उत्पन्न हो जाता है, परंतु निर्विकार परत्रद्ष में जगत्‌ का उपादान 
होने पर भी किसी प्रकार का विकार उत्पन्न नहीं होता। इस 
शुण का नाम है--वीये । जगत्‌ की सृष्टि में परब्रह्म स्वतः अपनी 
स्वातन्त्र्य शक्ति से समर्थ होता है । उसे किसी भी सहकारी की 
अपेक्षा नहीं बनी रहती । इसी निरपेक्ष गुण को कहते हें--तेज । 
इस प्रकार ब्रह्म इस विश्व का उभयविध उपादान तथा निमित्त 
कारण है | त्रह्म विना किसी सहायता से अपने ही आप अपनी 
स्वातन्त्रय शक्ति से सृष्टि का उत्पादक है--इसी की पुष्टि उक्त 
घड़गुणों की सपत्ति धारण करने से हाती है। 'स्वंकारणकारणं! 
पद परम ब्रह्म की इसी सवशक्तिमत्ता तथा स्वतंत्रता का द्योतक 
है* । इन षडगुणों में ज्ञान ही बासुरेब का उत्कृष्ट रूप है। शक्ति 
आदि अन्य पोंच गुण ज्ञान के गुण होने से सदा उसके साथ 
संबद्ध रहते हैं | 
भगवान्‌ की शक्ति 

भगवान्‌ अनंत शक्तियों के निकेतन हैं, परंतु उनका कतिपय 

शक्तियों में वर्गीकरण किया ज्ञाता है। भगवान्‌ की शक्ति की 


१ अहि० बु० २।५६ । 
२ अहि० सं० अध्याय २, श्लोक ५५-६२ 
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सामान्य संज्ञा लक्ष्मी है । भगवान्‌ शक्तिमान है और लक्तमी 
उनकी शक्ति है। भमगवाब तथा लक्ष्मी का संबंध केसा है ? यह 
संबंध आपातत: अ्रद्वत प्रतीत होता है, परंतु वस्तुतः अद्वेतता 
नहीं है । जब प्रज्यय दशा में प्रपंच का लय हो जाता है तब भी 
भगवान्‌ तथा त्द्तमी में नितांव ऐक्य नहीं होता । उस समय भी 
सारायण तथा नारायणी लक्ष्मी--“मानों! एकत्व धारण करते हैं । 
“व्यापकावति संश्लेषारेक तत्वमिव स्थितो!" प्रकट करता है कि 
वे दोनों एक-तत्त्व के समान स्थित प्रतीत होते हैं, वस्तुतः एक 
. तसस्‍्व नहीं है। धम तथा धर्मी, अहंता तथा अहं, चंद्रिका तथा 
चंद्रमा, आतप तथा सूय के समान द्वी शक्ति और शक्तिमान्‌ 
में अविनाभाव या समभाव संबंध स्वीकृत क्रिया गया है, परंतु 
मूलतः दानों में भेद ही विद्यमान रहता है। अदिवुध्न्य संद्विता 
न शक्ति की शक्तिमान्‌ से पृथक स्थिति का निर्देश स्पष्ट अक्षरों में 
किया है-- 
देवात्‌ शक्तिमतो भिन्ना ब्रह्मणः परमेष्ठिनः । 
“अटदि० सं० ३॥२५ ) 


शक्ति का विभाग 


शक्ति भगवान्‌ की आत्मभृता है--उनके स्वरूप से भिन्न 
नहीं है। वह किसी अचिन्त्य कारण से कहीं उन्मेष प्राप्त करती 
है ओर जगत्‌ के रचना-व्यापार में भ्रवृत्त होती है।* विष्णु को 
न कर मन अर 

१ अहि० बु० सं० ४|७८ 

२ स्वातन्ध्यादेव कस्माब्चित्‌ छचित्‌ सोन्मेषमृच्छुति | 

आत्मभूता हिं या शक्तिः परस्य ब्रह्मणों हरेः ॥ 
अहि० सं० ४॥४ 
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यह आत्मभूता स्वात॑त्रय शक्ति भिन्न भिन्न गुणों की विशिष्टता के 
कारण नाना नामों से पुकारी जाती है। आनंदा, स्वतंत्रा, लद्टमी, 
श्री, पद्मा आदि इसी के नामांतर हैं । 

सृष्टि के आरंभ में लक्ष्मी के दो रूप हो जाते हैं -(क) क्रिया 
शक्ति, (२) भूतिशाक्त । जगत्‌ उत्पन्न करने की भगवदिच्छा को, 
उत्पादन के संकल्प को, कहते हें“-क्रियाशक्ति और जगत की 
परिणति को कह्दते हैं भूतशक्ति (भवन भूति: ० होना, परिणाम)"। 
भगवान्‌ की इच्छाशक्ति की प्रतिनिधि हैं क्द्मी और क्रियाशक्ति 
का प्रतीक है सुद्शन चक्र | इसी शक्तिद्वय के सान्निध्य में भगवान्‌ . 
जगत्‌ की सृष्टि, स्थिति तथा संहृति व्यापार के उत्पादक बनते हैं, 
परंतु इसके अभाव में वे किसी व्यापार में प्रवृत्त नहीं द्ोते। 
लक्ष्मी के अनुग्रह से ही इस विश्व की सृष्टि संपन्न होती है । 

सश्तित्त 

पांचरात्र के अनुसार सृष्टि दो प्रकार की होती है-शुद्धर्ृष्टि 
ओर शुद्धंतर सृष्टि । जयाज्य संहिता के अनुसार तीन प्रकार की 
रृष्टि--शुद्ध सग॑, प्राधानिक सगे तथा ब्रह्मसगं--का अंतर्भाव इस 
द्विवध प्रकार के ही भीतर किया जा सकता है | ज्ञिस प्रकार 
तरंगरहित प्रशांत महारणव में प्रथम बुद्बुद उत्पन्न होकर उसमे 
क्षोभ और अशांति पेदा करता है, उसो प्रकार निगुण ब्रह्म में 
स्वतन्त्रयशक्ति के उन्मेष से षडगुणोंका प्रथम आविरभभाव द्वोता है | 
लद्ष्मी के इस प्राथमिक उदय का नाम है-गुणोन्मेष या शुद्धसृष्टि। 
जगत्‌ के कल्याण के निमित्त भगवान्‌ ही. चर्म की रक्षा तथा 





१ क्रियाख्ये ये।डमपमुन्मेष। स भूतिपरिवर्तकः । 
लक्ष्मीमयः प्रायरूपो विष्णोः संकल्प उच्यते ॥ 
“--अहि० सं० ३।२१ 


4२४ भागवत संप्रदाय 


अधम के नाश के किए चार प्रकार का अवतार धारण करते 2 
( के ) व्यूह, ( ख) विभव, ( ग ) अर्चावतार, (घ ) अंतर्यामी 
अवतार । 


( के ) व्यूह 


पूव कथित छः गुणों में से दो दो गुणों की प्रधानता होने पर 
तीन व्यूहों की सृष्टि होती है जिनके नाम हैं--संकर्षण, ५द्युम्न 
ओर अनिरुद्ध । 'संकषंण? व्यूह में ज्ञान तथा बल गुणों का 
: आधान्य रहता है। '्रद्युम्न! में ऐश्वय तथा वीय॑ गुणों का और 
'अनिरुद्ध! में शक्ति तथा तेजगुणों का उद्बेक विद्यमान रहता है। 
जगत्‌ का सजन तथा शिक्षण इनका मुख्य काय है।' संकषण 
का काय है जगत्‌ की सृष्टि करना तथा ऐकांतिक भार्ग--पांचरात्र 
ब्विद्धांत का उपदेश देना । प्रद्युम्तका काये है इस मार्ग के अनुसार 
क्रिया की शिक्षा देना । अनिरुद्ध का कार्य है क्रिया के फल अर्थात्‌ 
मोक्ष के रहस्य का शिक्षण । वासुदेव को मित्ञाकर भगवदूव्यूह 
“चतुज्यूंह” कहलाता है। अहिबुध्न्य संहिता के अनुसार तीनों 
व्यूड्टों की उत्पत्ति भगवान्‌ से ही द्वोती है; परंतु शंहराचाय द्वारा 
उल्लिखित चतुब्यूंह-सिद्धांत इससे विज्नत्षण है ८ शांकरभाष्य 
र8२--४५ ) | इनके अनुस्तार बासुदेव से उत्पत्ति होती है 
संकरषण ( जीव ) की, संकर्षण से प्रयुम्त ( मन ) की तथा उससे 
उत्पत्ति होती है अनिरुद्ध ( अहंकार ) की । आचार्य इसी को 
पांचरात्रों का विशिष्ट सिद्धांत मानते हैं । जयाख्य आदि संद्विताओं 
में यह सत अनुपल्ब्ध होने पर भी महाभारत के नारायणीयो- 


जा... || 
१ अहि० सं० ५ | १७---६० 
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पाख्यान" तथा लक्मीतंत्र में पांचरात्रों का एकदेशीय मत माना" 
गया है । 
( ख ) विमव 

'बिभव! का अर्थ है अवतार जो संख्या में ३६ माने जाते 
हैं। बिभव दो प्रकार के होते हैं--सुख्य, जिनकी उपासना मुक्ति 
के लिए की जाती है। गोण, जिनकी पूजा भरुक्ति के निमित्त को 
जाती है| पद्मनाभ, ध्रुव, त्रिविक्रम, कपिल, मधुसूदन आदि की 
गणना 'विभव”? के अंतगंत की जाती है। 

(ग ) अयवितार 

प्रत्तर, रजत आदि धातुओं से निर्मित विष्णु-मूर्तियाँ भी 
पांचरात्र विधि से पवित्रित किये जाने पर भगवान्‌ के अवतार 
मानी जाती हैं। पूजन के निमित्त उपादेय होने से इन्हें अचोव- 
तार कहते हैं । 

(घ ) अंतर्याम्री 

भगवान्‌ का जो रूप प्राणियों के हृत्कमल में वास करता 
हुआ उनको सब व्यापारों में नियुक्त करता है उसका नाम है-- 
अंतर्यामीरूप । कहना न होगा कि यह कल्पना उपनिषदों के 
स्िद्धातों पर ही आश्रित है। अंतयोमी पुरुष का वणुन 
बृहदा रणयक उपनिषद्‌ सें इस प्रकार है-- 

य; प्रथिव्या तिष्ठन एथिव्या अन्तरो य॑ प्रथिदी न वेद, यस्य एथिवो 
शरोरं॑ यः पएथिवीमन्तरो यमयति, एप ते आत्मा अस्तर्याम्यस्तः 
( बरह्० उप० रे।७३ ) 





१ शान्तिपव अ- ३३६, छोक ४०--४२ । 
२ ल्क्तमीवंत्र ५। ६--१४। 
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यही है शुद्ध सृष्टि या गुणोन्मेष अर्थात्‌ षढगुणों का 
आविर्भाव जिनकी विभिन्न स्थिति से अनेक व्यूहों का निर्माण 
द्वोता है । 

सृष्टि के विषय में पांचरात्र संहिताओं का ऐकमत्य नहीं है। 
शुद्ध तथा शुद्धतर स॒ष्टि--अहिबुध्न्य संध्ठिता के मतानुसार सृष्टि 
दा प्रकार का द्वोती है, परतु जयाख्य संदिता सृष्टि का तीन प्रकार 
की मानती है--( १ ) बाह्य सगे, (२) प्रधानिक सगे, तथा 
(३ ) शुद्धसग ( प्ू० ११ ) | शुद्धसग के विषयों में विशेष विभेद 
नहीं है, परंतु अन्य सर्गों की प्रक्रिया में पर्याप्त विभेद दृष्टिगोचर 
होता है | अदिबुध्न्य संहिता (६।४)१८) में शुद्धंतर सृष्टि का क्रम 
इस प्रकार है-- 


प्रयुन्त-- > कूटरथ पुरुष-- > माया-शक्ति-- > नियति-- > 
काल-- > सत्वगुण--> रजोगुण-- >> तमोगुण-- > बुद्धि 
€ मदत्तत्व )»--> अहंकृति 
| 


| | ह 
बेकारिक <--तैज्स--> भूतादि 


( का ) ( जम ) ( तामस ) 


| | पंच कद ४3 


ह्लानेन्द्रिय, मन कमन्द्रिय स्थूल भूत 


यह्‌ पांचरात्रीय सृष्टिकमः सांख्य क्रम से सामान्यतः 
मिलता है, परंतु सबंथा नहीं मिल्ञता। दोनों क्रमों में विशेष 
अंतर नहीं है | सांख्य के अनुसार प्रकृति सष्टिकाय में चेतन 
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पुरुष की सद्दायता के बिना ही व्याप्त रहती है, परंतु पांचरात्र 
के अनुसार प्रकृति चिद्रूप आत्म-तत्त्व के द्वारा छुरित होने पर 
ही चेतन्यमयी प्रतीत होती है ओर सष्टि-काय में संलग्न होती 
” है। जयाख्य सहिता ( प्रू० २७ ) का स्पष्ट कथन है-- 
चिद्र पमाव्मतत्व॑ थदभिन्न॑ ब्रह्म स्थितसर । 
तेनेतच्छुरितं भाति अचित्‌ चिन्मयवद्‌ द्विज ॥ 
यथा<यस्कान्तमणिना लोइस्याधिष्ठितं तु वे। 
इश्यते वल्षमानं तु सद्॒देव सयोदितस ॥ 


चुंबक की सन्निधि में ल्ोह के संचलन के समान पुरुष के | 
सन्निधान में ही प्रकृति में संचलन दृष्टिगोचर होता है। इस 
विषय में भगवदूगीता स्रांख्य-पद्धति का अनुसरण न कर पांच- 
रात्र पद्धति का द्वी अनुगमन करती है-- 


मयाध्यक्षेण प्रकृति: सूयते सचराचरम्‌ । ( गीता ६।१० ) 


सांख्य प्रकृति को गुणत्रय का समूद्दालंबन मानता है तथा 
शुझों में परस्पर कार्यकारण भाव स्वीकार नहीं करता, परंतु 
अहिबु ध्न्य संहिता सत्व से रज की तथा रज से तम की उत्पत्ति 
मानती है-- 
सत्त्वाद्‌ रजस्तमस्तस्मात्‌ तमसो बुद्धिरुदुगता । ( ६।१७) 


यह पांचराज्न का एकदेशीय सत प्रतीत होता है, क्‍योंकि 
अन्य संध्िताओं में इन गुणों का यह सगक्रम बिल्कुल उपलब्ध 
नहीं होता । अ्रतः इस विवेचन से इतना तो निश्चित है कि पांच- 
रात्र सृष्टिकम की व्याख्या के लिए सांख्यशासत्र का ऋणी अवश्य 
है, परंतु अपनी विशिष्टता की रक्षा करने के निमित्त उसने 
अनेक नवीन सिद्धांतों की कल्पना कर उक्त क्रम में परिवर्तन कर 
डाला दै। 
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जीव तत्व 


पांचरात्रों के अनुसार यद्द जीव अनादि, परिच्छेदरदित, 
चिदानंद्घन तथा भगवन्मय ही है तथा उस भगवान के द्वारा 
यह सदा अपने काय में भावित-प्ररित किया ज्ञाता है*। यह 
जीव तथा जगत्‌ श्रखिल ब्रह्माग्डनायक नारायण की ही स्वातंत्य 
शक्ति का विज्ञास है। यह उनकी स्वतंत्रता की द्दी महिमा है कि 
समस्त कामनाओं को प्राप्त कर लेने पर भी वह स्वतः वशी 
वासुदैव राजा के समान लीला किया करता है* । यह विश्व 
' भगवान्‌ की अलौकिक लीला का ही ल्त्तित विज्ञास है। भगवान्‌ 
के संकल्प का ही नास है--घुदशेन! जो अनंतरूप होनेपर भी 
प्रधानतया पाँच प्रकारों से विजम्भित होता है--सष्टि, स्थिति, 
विनाश, निम्नह तथा अतनुप्रह | इनमें प्रथम तीन रूपों के वर्णन की 
आवश्यकता नहीं । निम्नद शक्ति जीव के आकार, ऐश्वर्य तथा 
विज्ञान का तिरोभाव कर उसे अल्प तथा श्रज्ञ बना देती हैः । 
जीव स्वभावतः आकार से व्यापक है, ऐश्वर्य से सब-शक्तिमान्‌ 
है तथा विज्ञान की दृष्टि से सब्ज्ञ है, परंतु सृष्टि के आरंम में 
भगवान्‌ को निम्रह-शक्ति जीव के विभ्रुत्व, शक्तिमस्‍त्व तथा 
सबज्ञत्व का तिरोधान कर देती है. जिससे जीव क्रमशः अगु, 
किंचित्कर तथा अल्पज्ञ बन जाता है। इस निम्रह-शक्ति के अनेक 
नाम हैं माया, अविद्या, महामोह, महातामिस्र, हृद्यप्रंथि आदि । 











१ अ्नादिरपरिच्छेयश्विदानन्दमयः पुमान्‌। 
भगवन्मय एवायं भगवद्भावित: रुदा ॥ अह्टि० सं० १४६ 
२ सबंरननुयोज्यं तत्‌ स्वातन्त्यं दिव्यमीशितुः । 
अवातविश्वकामोडपि क्रीडते राजवद्‌ वशी ॥ वहीं, १४१३ 
रे तिरोघानकरी शक्ति: सा निप्रहसमाहया । वहीं १४१५ 
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जीव की नेसर्गिक विशुद्धि को तिरोहित कर देने के कारण इन 
तीनों को 'मत्नः कहते हैं तथा मुक्त जीब्र को बधन में डाल देने 
के कारण इन्हें 'बंध' कहते हैं ( १४।२० ) । इन्हीं के कारण जीव 
स्वभावतः बंधरहित होने पर भी बद्ध बन जाता हैं और पू्ष 
कर्मों के अनुसार जाति, आयु तथा भोंग की उपलब्धि करता है, 
इस विकराल संकट-बहुल भत्राटवी में वह भटकता फिरता है। 
भगवान स्वतः करुणावरुणालय ठहरे । जीब के क्लेशों को 
देखकर उनके हृदय में 'कृप” का रवतः आविर्भाव होता है। 
इसी शक्ति का नाम है--अनुग्रह-शक्ति, बेष्णबी कृपा जिसे 
आगम-शास्त्र शक्तिपात? के नाम से पुकारता है" | जीबों कीं 
दीन-द्ीन दशा देखकर अशेष कारुण्यमूर्ति नारायण का हृदय 
द्रवीभूत हो जाता है और वह जीवों पर अपनी नेसर्गिक करुणा 
की वर्षा करने लगते हैं। तब जीवों के शुभ और अशुभ कम 
समत्व प्राप्त कर लेते हैं और फल्न के उत्पादन के लिए व्यापारदीन 
हो जाते हैं। पथिक के ऊपर तस्करों का व्यापार तभी तक होता 
रहता हे जब तक वह एक दीन-हीन राही के रूप में अपना 
भीषण मांग पार किया करता है, परंतु ब्योंही वह राजा के 
अनुचरों में अन्तभुक्त दो जाता है चोर अपना व्यापार छोड़ 
उदासीन बन जाते हैं । शक्तिपात से पूत वेष्णवज्ञन की भी दशा 
ऐसी ही होती है। अनुग्रह-शक्ति का ज्योंदी भक्त के हृदय में 
पतन होता है शुभ अशुभकम स्वतः व्यापार स्थगित कर उदासीन 
बन जाते हैं। अहिलुध्न्य संहिता के शब्दों में-- 
यथा हि मोषकाः पान्थे परिवहंसुपेयुषि । 
निवत्तमोषणोद्योगाः समाः सन्‍्त उपासते ॥ 


१ अहिं० सं० १४।३० 
& 
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श्रनुअह्ात्मिकायास्तु शक्तेः पातक्षणे तथा | 
डउदासते समीभूय कमणी ते शुभाशुले ॥ 
( अद्ि० सं० १४।३४, ३५ ) 
श्रीमद्भागवत में इस दशा का बढ़ा ही विशद्‌ वर्णन प्रस्तुत 
किया गया है। है भगवन , राग आदिक वृत्तियाँ तभी तक चोर 
के समान इमारे हृदय को कलुषित करती रहती हैं, तभी तक 
यह घर कारागार के समान हमारे बंधन का कारण बनता है 
ओर तभी तक मोह--अज्ञान-हमारे पैरों में श्रृंखला के समान 
- हमें ज़कड़े रहता है; जब तक हम तुम्हारे जन, अनुचर या सेवक 
नहीं बन जाते , भगवान के कृपापात्र बनते द्वी बंधन के साधक 
'पदार्थ भी मोक्ष के साधक बन जाते हैं। भगवान के “शक्तिपात! 
की यही अलौकिक महिमा है-- 
ताबदू रागादयः .स्वेनास्तावद्‌ कारायुह ग्ृहस्‌ 
तावन्मोहो5छिप्रनिगडो यावत्‌ कृष्ण न ते जनाः | 
ह भागवत १०।१४।३६ 
अब जीव में मुम॒ुक्ुता स्वयं उद्त हो जाती है । वह वेराग्य 
तथा विवेक फा संबल ग्रहण कर गुरु तथा शाख्र का अनुशीलन 
करता है। वेदांत के ज्ञान में निश्चल मति होकर वह शाशद्धीय 
साधनों का अवल्लंबन करता है तथा ज्ञान के द्वारा निर्मेल चेतन 
बनकर वह पापरहित पुण्यमय आनंदरस-स्त्रिग्ध वेष्णव धाम में 
प्रवेश करता है |" 





१ संग्राप्य श्ञानभूयस्त्व॑ निर्मलीकृतचेतनः | 
अनाविल्लमसंक्लेशं वैष्ण॒व॑ तदू विशेत्‌ पदम्‌ ॥ 
““अहि० सं० १४।४१ 
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साधनामाग्ग का प्रतिपादन पांचरात्र शास्त्र का प्रधान लक्ष्य 
है। शास्त्र के अनुसार मंदिर का निर्माण कर उसमें इष्टदेवता को 
बविधिवत्‌ स्थापन करना चाहिए। तदनंतर खात्त्तत विधि से 
ससकी अचना करनी चादिए। भक्ति ही केवल्न इस दुःखमय 
संसार से जीव को मुक्त करने का एकमात्र साधन है। भक्त- 
वत्सल भगवान्‌ की अनुग्रह शक्ति ही जीवों को भवपंक से उद्धार 
कर सकती है। इस अनुप्रहशक्ति को उद्बुद्ध करने का भक्तों के . 
पास एकमात्र उपाय है--शरणागति, प्रपत्ति, जिसकी शाख््रीय 
संज्ञा न्यास” है। बिना न्यास के यह शक्तिपात संपन्न नहीं 
होता । भगवान्‌ से निशछल रूप से यह प्राथना करनी चाहिए कि 
मैं अपराधों का आलय हूँ, अकिचन हूँ तथा निराश्रय हूँ। हे 
भगवन्‌ , आपही मुझे उद्धार करने के लिए उपाय बनिए। यह 
मानसिक भावना 'शरणागति' के नाम से पुकारी जाती है-- 
अहमस्म्यपराधानामालयो5किल्वनो5$गतिः | 
व्वमेवोपायभूतो मे भवेति प्राथना-मतिः । 
शरणागतिरित्युक्ता सा देवे5स्मिन्‌ प्रयुज्यताम ॥ 
“-अदि० सं० ३७।३१ 


यह शरणागति छः प्रकार की होती है-- 

(१) आजुकुूल्यस्य संकदप:--भगवान्‌ के सदा अनुकूल 
बने रहने का संकल्प; भगवात्र का अकिंचन दास तथा सेवक 
बनने का दृढ़ निश्चय । 

(२) प्रातिकूल्यस्य वर्जनम्‌-भगवान्‌ के प्रतिकूल भाव, 
भावना तथा चर्चा से सदा पराडमुख रहना | नारायण के विषय 
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में उल्टी मति करने वाली जो कुछ भी वस्तु हो उसका परित्याग 
करना चाहिए । 

(३ ) रक्षिष्यतीति विश्वास+--भगवान्‌ के रक्षक रूप में 
अट्ट विश्वास होना चाहिए। भक्तों के उद्धारक भगवान्‌ हमारी 
भी रक्षा अवश्य करंगे, इस बात का पूरा विश्वास तीसरा 
अंग है । 

( ४ ) गोपतत्व-वरणम्‌--रक्षुक होने का विश्वास केवल 
काल्पनिक न होकर वास्तविक होना चाहिए; भगवान्‌ को अपने 
. गोप्रा--रक्षक रूप से वरण करना चाहिए | 

(५ ) आत्मनिक्तेप:--आत्मसमपंण; अपने को तथा अपने 
कर्मों को भगवान के चरणों में निक्षेप कर देना या डाल देना' 
चाहिए | रक्तकवरण के अनंतर अपनी व्यक्तिगत सत्ता को प्रथक 
रखनेकी आवश्यकता ही नहीं रहती । अतः समपण ही आवश्यक 

तंव्य बन जाता है । 

(६ ) कापण्यम--नितांत दीनता 

शरणागति के इस षड्विध क्रम में मनोवेज्ञानिक सामरस्य 
है। अपने प्रियतम के प्रति शरणापन्न होने में यही क्रमिक विकाश 
का विशद मार्ग है । भगवदूगीता के एक ही श्लोक में इस 
माग के विकास की ओर पूरा संकेत हमें भ्राप्त होता है। गीता 
पांचरात्र भक्ति का प्रतिपादक महनीय ग्रंथ है। उसमें भी 
शरणागति को मुख्यतम तथा गुद्यतम साधन बतल्ााया गया है 
आर इस शरणागति के सहायक साधनों का निर्देश यह भ्रसिद्ध 
पद्म करता है-- 

कायण्यदोषोपहत - स्वभावः 
पृष्छामि त्वां धर्म-संमूठचेताः । 
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यच्छू यः स्यान्निश्चितं ब्रहि तने 
शिष्यस्ते5हं शाघि मां व्वां प्रपन्नम ॥ 
“गीता ( २७ ) 


इस पद्म में कापण्य” तथा 'शिष्य” शब्द ध्यान देने योग्य हैं । 
कापंण्य दीनता का सूचक है, तो शिष्य शब्द गुरु के बचनों 
पर अटूट श्रद्धा तथा विश्वास ओर आत्मनिज्ञेप का परिचायक 
है। प्रपन्न शब्द तो स्पष्टतः प्रपत्ति को लक्ष्य कर रहा है। 


'शरणागति' वेष्शव भक्त की मोनसिक भावना है, उसी 
भ्रकोर पद्चकूम उसके लिए व्यावहारिक अनुष्ठान है। वेष्णबजन 
भगवान्‌ की पूजा के निमित्त दिनरात को पाँच भागों में विभक्त 
करते हैं | इनके नाम हें--पंचकाल | ( १) अभिगमन--म नसा 
बाचा कमंणा जप-ध्यान-अचंन के द्वारा भगवान्‌ के प्रति अभि- 
मुख दोना । (२) उपादान--पूजा के लिये पुष्प, अध्य, नेवेय 
आदि सामग्री का संग्रह करना। ( ३ ) इज्या-पूजा, आगम 
शास्त्र के नियमों के अनुसार भगवान्‌ की विधिवत्‌ अचेना। 
( ४ ) अध्याय--बष्णव ग्रंथों का श्रवण, मनन तथा बपदेश 
(५ ) योग--अष्टांग योग का अनुष्ठान । ये पाँचों कम प्रातः काल 
से आरभ कर निशा के अन्त तक क्रमशः होने चाहिए" | विधि- 
विधान की विशेषता के कारण वेष्णवों के अनेक भेद इन आगम 
प्रंथों में किये गये हैं| जयाख्य संहिता" के अनुसार बेष्णवों के 


१ जयाज्य संहिता २९ पटल, श्कोक ६५-७५ तथा ब्रह्मसृत्र- 
शांकरभाष्य २।२।४२ 

२ जयाझूय संहिता के २२ व पटल में बेष्णव आचार का विशेष 
वर्णन किया गया है। 
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प्रधान तया ४ भेद बतलाये हैं--यति, एकांती, बेखानस, कमे- 
साक््वव तथा शिखी । साधारणतया विष्णु की भक्ति से मंडित 
होने पर भी कतिपय विशेषताओं के कारण यह वर्गीकरण 
किया गया है। 


मोक्त 


इस उपासना के बत्न पर साधक को मोक्ष की प्राप्ति होती 
है। मोच्त का अथ है--ब्रह्म मावापत्ति अथौत्‌ ब्रह्म में जीव 
का लीन हो जाना या अपुनभवता र पुनजन्म नहीं ग्रहण करना । 
संसार दशा में जीव मलावृत होकर इधर उधर भटकता रहता 
है। भगवत्‌ कृपा से वह ब्रह्म के साथ एकाकार होकर सबदा के 
लिए मुक्त हो जाता है। जयाछय संहिता का कथन है कि यह 
'भगवत्‌ समापत्ति! नदियों की समुद्र-प्राप्ति के समान है। जिस 
प्रकार भिन्न भिन्न सदियों का जल समुद्र में प्रवेश कर तद्बूप बन 
ज्ञाता है तथा जल्न में भेद दृष्टिगोचर नहीं होता, उसी प्रकार 
भगवान्‌ की भी प्राप्ति का भी रूप है!। जिस प्रकार आग में 
फेंके गए काष्ठ के टुकड़े दग्ध हो जाने पर प्रथक्‌ लक्षित नहीं 
होते, प्रत्युत अग्निमय बन जाते हैं; मुक्तावस्था में भक्त की भी 
यही दशा होती है? । उस काल में जीव भगवान्‌ के 'पर! रूप 


१ सरित्‌-संघाद्‌ यथा तोयं संग्रविष्ट॑ महोदयी । 
अलक्ष्यश्रोदके मेदः परस्मिन्‌ योगिनां तथा ॥ 
| ब्ञयख्य सं० ४।१२१ 
२ ययथाबनेकेन्चनादीनि संप्रविष्टनानि पावके | 
अलक्ष्याणि च॒ दग्घानि तद्वद्‌ ब्रह्मण्युपासका; ॥ 
--जयाख्य सं० ४॥१२३, 
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के साथ परम व्योम में-शुद्ध सृष्टि से उत्पन्न बेकुंठ में आनंद से 
विद्दार किया करता है। यह 'पर वासुदेव” व्यूह वासुदेव” से 
नितांत भिन्न तथा डच्चतर है | 
मोक्ष की सिद्धि ज्ञान के द्वारा होती है। ज्ञान कैसा ? ब्रह्म के 
साथ जीव का असेद ज्ञान, जीव ब्रह्म से भिन्न न होकर अभिन्न 
ही है ऐसा ज्ञान । ब्रह्मप्राप्ति के लिए ज्ञान के दो प्रकार होते हैं-- 
क्रियाख्य ज्ञान तथा सत्ताख्य ज्ञान । क्रिया से तात्पय है नियम से 
तथा सत्ता से अभिप्राय है यम से | नियम तथा यम के पात्नन का 
संवलित फतल्न है अद्वयज्ञान की उपलब्धि जो सद्यः मुक्ति के - 
उदय का कारण बनती है। जयारूय संहिता का कथन है-- 
एवं क्रियाख्यात्‌ सत्ताख्यं ज्ञानं भ्राप्योति मानवः । 
ब्रह्मरयभिन्न सत्ताख्यात्‌ ज्ञानात ज्ञानं ततो भवेत्‌ 
ब्रह्मामिन्नात्तो ज्ञानात्‌ ब्रह्म संयुज्यते परम ॥ 
“-“जंयाख्य १४)४० 
मुक्त दशा में जीव विष्णु-लोक में विहार करता है। वह 
लोक ही आानंदमय होता है तथा मुक्त पुरुषों का देह भी ज्ञाना- 
नंदमय होता है। वहाँ त्सरेशु का परिमाणवाला मुक्त जीव 
कोटि रश्मियों से विभूषित होकर अपने इष्ट देवता का दर्शन 
करता है| वह कालचक्र से रहित होकर भगवान्‌ की सेवा तथा 
अर्चना में निरंतर निवास करता है। वह इस काल-कल्लोल- 
सकुल मांग में कभी प्रवेश नहीं करता ( अहि० सं० ६।२७-३० ) 
मुक्त दशा में जीव त्रह्म के साथ बिल्कुज्ष एकाकार नहीं बनता, 
प्रत्युत एक रूप में संश्लिष्ट के समान प्रतीत होता है--संश्लेषा- 
देकमिव स्थित्तो । इस प्रकार पांचरात्र आगम जीव-ब्रह्म के ऐक्थ 
का प्रतिपादक होने पर भी परिणामवाद का पक्षपाती है, विवत- 
बाद का नहीं | पांचरात्रों का यही साधन माग दै। 
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६--वैखानस आगम 


वैष्णव आगमों में बेखानस आगम का भी महत्त्वपूर्ण 
स्थान है। पांचरात्र तंत्र के साथ इनके संबंध का विशिष्ट 
अनुशीलन अभी समीक्षण का विषय है। इतना तो निश्चित 
है कि पांचरात्रियों की लोकप्रियता दोने से पहिले बेखानसों का 
प्रभाव दक्षिण भारत में बहुत ही अधिक था। विशिष्ट वष्णव 
मंदिरों में पूजा-अर्चा का विधान इसी आगम के अनुसार द्वोता 
था जिसे श्री रामानुज ने पांचरात्र तंन्रों के अनुसार परिवर्तित 
कर दिया | परंतु आज भी तिरुपति जैसे विख्यात वेष्ण॒व मंदिर 
में श्रीवेंकटेश्वर की पूजा वेखानस आगम के अनुसार दी होती 
है जो इसके महत्त्व का स्पष्ट द्योतक है। दाशेनिक सिद्धांतों 
मे बंखानसों तथा पांचरात्रियों में विशेष अतर नहीं है। जो 
कुछ अंतर है वह मूर्ति-निर्माण तथा पूज्ञा-अर्चा के विधिध तथा 
विशिष्ट विधान में ही है। बेखानस कृष्ण यज्जुबंद की एक 
स्॒तंत्र शाखा थी। चरणव्यूह के अनुसार क्रष्णयज्ुः की प्रधान 
शाखायें हें --अापरतंब, बौधायन, सत्याषाढ़, हिरण्यकेशी तथा 
ओखेय | वेखानस श्रौवसूत्र के भाष्यकार वेंकठेश के अनुसार 
बेखानसों का संबंध इसी “औखेय शाखा! के साथ था*। इसी 
कारण अध्यय दीक्षित जेसे मान्य वेदांती की दृष्टि में यह आगम 
विशुद्ध बेदिक है और इसके सिद्धांत सर्वथा वेदानुकूल हैं । 

परंतु दुःख के साथ कहना पड़ता है कि वेखानस आागम का 
विशाल साहित्य आज लुप्तप्राय है | बहुत संभव है कि पांचरात्र 


१ येन वेदाथविशेयो ल्ोकानुग्रहकाम्यया । 
प्रणीतं सूच्रमौखेयं तस्थें विखनसे नमः ॥ 
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को प्रयंड लोकप्रियता की यह प्रतिक्रिया हो । पांचरात्र की 
व्यापकता के कारण वेखानस आगम एकदम दबकर नष्ट हो 
गया । अनंत शयन ग्रंथमाला में (नं० १२१) हाल ही में प्रकाशित 
मरीचिप्रोक्त 'वैखानस आगम” नामक ग्रंथ इस तंत्र का एकमात्र 
प्राचीन प्रतिनिधि है । किसी माधवाचाय के पुत्र वाजपेययाजी 
श्री नरसिंह यज्वा ने प्रतिष्ठा विधि-दुर्पण” नामक ग्रंथ लिखा है 
जिसमें व्ानसों की आचाय परंपरा का उल्लेख इस प्रकार है-- 
नारायण-- > विखनसमुनि-- > काश्यप--- > मरीचि ओर इन्हीं 
अंतिम आचाय को रचना है प्रकाशित 'बेखानस आगम? | इस 
तंत्रका प्रभाव साधारण हिंदू समाज पर विशेष रूप से था, क्योंकि 

हमारे तृतीय आश्रम--वानुप्रस्थु-का नियमन इसी के द्वारा 
निष्पन्न होता था | गोतम, बोधायन तथा वसिष्ठ के धमसूत्रों में 
वानप्रस्थ यतियों के लिए 'बेखानस” शब्द का प्रयोग किया गया 
है। मनु इन्हें 'बेखानस मत का अनुयायी” बदलाते हैं ( वेखा- 
नस-मत-स्थित:--मनु० ६। ४१) । वखानसों की अपनी 
मंत्र संहिता है तथा अपने सूत्र ( गृह्य, घम तथा श्रौत ) हैं । 
संहिता के अंतिम चार अध्यायों में विष्णु पूजा का विशेष विधान 
है। बखानस गह्मसूत्र में भी इसी प्रकार विष्णु अचॉोकी स्थापना, 
प्रतिष्ठा तथा अचना का विशिष्ट वर्णन है। इस प्रकार बेखानसोंकी 
अचौोविधि नितांत बेदिक है | ईनके किसी दाशनिक तत्त्त का हमें 
पता नहीं चलता जिस पर वेद-विरोध का आरोप किया जाय ।" 


०००_-> मर अर काया 


१ विशेष द्रष्टव्य--लेखक का ग्र'थ “भारतीय दर्शन! पू० ५३६-४० 
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यो दुर्विमशंपथया निजमाययेद॑ 
सृष्ठा गुणान्‌ विभजते तदनुप्रविष्ट: | 
तस्मे नमो दुखबोंधविहारतन्त्र- 
संसारचक्रतये.. परमेश्वराय ॥ 
“भागवत १०।४६।२६ 


१---वैष्णव पुराणों का परिचय 


वेदों में निहित आष के घम के व्यापक प्रचार तथा प्रसार 
के निमित्त पुराणों का निर्माण महर्षि ऋष्ण-हेपायन व्यास ने 
किया । वेद ने जिस परमतक्त्व को ऋषियों के भी इंद्रिय, मन 
तथा बुद्धि से अप्राप्य देश में रख दिया था, पुराणों ने ' 
उस को सवसाधारण के इंद्रिय, मन तथा बुद्धि के समीप ल्ञाकर 
रख दिया है। वेदों के सत्यं ज्ञानं अनन्तं ब्रह्म ने पुराणों में 
सोंदयमूर्ति तथा पतितपावन भगवान्‌ के रूप में अपने को 
प्रकाशित किया है। वेद कहते हें--एक सदू विप्रा बहुधा 
वदन्ति | पुराण कहते हें--एक सत्‌ प्रम्णा बहुधा भवति | जनता 
के हृदय को स्पश करने की दृष्टि से इनकी भाषा भी 
सरल, सुबोध तथा सरस रखी गई है । पुराणों के बहुविध महत्त्वों 
में धार्मिक महत्व सबसे अधिक महत्त्वशाली है। सनातन धर्म 
की विजय वजयंती को धार्मिक नभोमंडल् में उड़ाने वाले पुराण 
दी हमारी जनता के मानस को आक्ृष्ट करनेवाले सबसे सुंदर 
लोकप्रिय धर्मे-प्थ हैं। 


इन पुराणों में वेष्णव धम का महनीय इतिद्दास उल्लिखित 
किया गया है | अठारह पुराणों में से लगभग आधे पुराणों का 
संबंध वष्णव घम से नितांत रफुट है । मत्स्य, कूमे, वाराह तथा 
बामन--इन चार पुराणों का नामकरण तथा निर्माण भगवान्‌ 
विष्णु के चार अवतारों को लक्ष्य कर रखा गया है। नारद, 
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ब्रह्मवेबर्तं, पद्म, विष्णु तथा श्रीमदूभागवत--इन पाँच पुराणों 
में विष्णु के आध्यात्मिक रूप तथा महिमा का व्यापक तथा 
सर्वागसु दर विवेचन प्रस्तुत किया है जिनमें अंतिम चार पुराण 
वेष्णव संप्रदायों के ऐतिहासिक विकाश की जानकारी के लिए 
नितांत महत्त्वशाली हैं । 


(१) ब्रद्मवैचत पुराण -यह सांप्रदायिक रहस्यों का मह॒नोय 
निधि है। राधाकृष्ण की लीला, स्वरूप तथा संबंध के विषय में 
बेष्ण॒व संप्रदायों में, विशेषकर गौडीय वैष्णव, वल्लभमत तथा राधा- 
. बल्नभी मतों में, जिन साधनभूत रहस्यों का आज्ञकत्न श्रचार है 
उनका मूल ब्रह्मगैवर्ते पुराण में उपल्ब्ध होता है । कृष्ण की 
शक्तिभूता राधा के चरित्र का विस्ट्रत वरणणन इस पुराण में किया 
गया है। इस पुराण का अंतिम खंड--कष्णजन्म खंड-विस्तार 
की दृष्टि से ही महत्त्वपूर्ण नहीं है, अपितु वेष्णब तथ्यों के प्रका- 
शन की दृष्टि से भी आदरणीय है। राधा गोलोक ( बैकुंठ ) में 
भगवान भीकृष्ण की हृदयेश्वरी प्राणबल्लभा है। श्रीदामा के शाप 
से राधा इस भूतल पर अवतीर्ण द्ोती हैं (अ० ६ )। यह पुराण 
कष्ण के साथ राधाजी के विवाह का वर्णन करता है ( आ० १४ ) 
अतः वे कृष्ण की स्वकीया ही हैं; इसमें तनिक भी संदेह नहीं । 
राधा! नामकी ब्युत्पत्ति दो प्रकार से बतल्ाई गई है-- 


राधेत्येव॑ संखिद्धा राकारो दानवाचकः । 
स्वयं निर्वाणदात्री या सा राधा परिकीतिता ॥२२३ 


१ ब्रक्ववैवत ( दो भाग पुस्तकाकार )--आनंदाश्रम संस्कृत अर था- 
बलि में प्रकाशित, ग्र थांक १०१, १०२, सन्‌ १६३४---३५ । 
पत्रात्मक रूप से वकटेश्वर प्रेस से भी प्रकाशित | 
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रा च रासे च भवनाद्‌ था एवं धारणादहो | 

हरेरालिज्नादारात्‌ू तेन राधा प्रकीतिता ॥२२४ 
( ब्र० वे०, कृष्ण जन्म, अ० १७ ) 
राघा का अथ है 'संसिद्धाः अर्थात्‌ सम्यक्‌ स्थित, नित्य । 
रा न दान, धा> आधान करनेबाली--इस व्युत्पत्ति से निर्वाण 
की दात्री होने के कारण द्वी वे राधा कहलाती हैं। रा>रोस में 
स्थिति, चाल धारण। रास में विद्यमान रहने तथा भगवान्‌ श्री 
कृष्ण को आलिंगन देने के कारण ही श्रीमती राधा इस नाम से 
प्रसिद्ध हैं। श्री ऋषषण के चरित्र की विभिन्न घटनाओं के अनुशी- ' 
लन के लिए भी ब्रद्मवंबर्त मूल्य तथा महत्त्व रखता है। 


(२) विष्णुपुराण--वेष्णव पुराणों में भागवत्‌ की अपेक्षा 
द्वितीय कोटि में इस पुराण की गणना की जाती है। परिणाम में 
यह जितना रबल्प है तत्त्तोन्मीजन में यह उतना ही महान है। 
इसमें 6 अंश ( अर्थात्‌ खंड ) तथा १२६ अध्याय हैं । इस प्रकार 
भागबत की अपेक्षा इसका परिमाण ठूतीयांश है, परंतु रामानुज् 
संत्रदाय में तो यह भागवत से कहीं अधिक महर्वशाज्ञी और 
प्रामाणिक माना जाता है। अवान्तर काल में विख्यात तथा 
विवेचित वेष्ण॒व सिद्धांतों का मृल्रूप हमें इस पुराण में उपलब्ध 
होता है। इसमें आध्यात्मिक विषयों का विवेचन बड़ी सरलता 
तथा सुगमता से किया गया है। पंचम अंश में श्री ऋष्ण की 
लीलाओं का विशेष वणन है, परंतु यह अंश श्रीमद्भागवत की 
' अपेक्षा मात्रा तथा कवित्व में न्यून है । 


भगवान्‌ विष्यु के दो रूप होते हैं--सगुण रूप तथा निगुंण 
रूप । सृष्टि आदि व्यापारों के लिए तीनों गुणों की प्ररणा से 
जब भगवान्‌ ब्रह्मादिक त्रिविध रूपों को धारण करते हैं, तब यह्‌ 
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सगुण रूप होता है परंतु इनका अगुण रूप भी महान्‌ होता है 
ओर उसी को 'परम-पद्‌” की संज्ञा दी जाती है-- 
सृष्टि स्थित्यन्तकालेघु त्रियरवं संप्रवतते | 
गुणप्रवृत्या परम पर तस्यागुणं महत्‌ ॥ 
““वि० पु० १२२।४१ 


४» परमात्मा का यह स्वरूप ज्ञानमय, व्यापक, स्वसंवेय 
( स्वयं प्रकाश ) ओर अनुपम है ओर वह भी चार प्रकार का 
होता है--( क ) साधनावलंबन ज्ञान, ( ख ) आलंबन विज्ञान, 
( ग ) श्रद्धवेत्मय ज्ञान ), (घ) ब्रह्म नामक" ज्ञान। भगवदू 
गीता ( १४॥१६ ) के समान विष्णुपुराण भी भगवान्‌ का 
दो रूप मानता है--मूते तथा अमूर्त जो क्षर और अक्षररूप 
से समस्त प्राणियों में स्थित रहता है* | अक्षर तो ब्रह्म द्वी है 
ओर च्षर है यह जगत्‌। भगवान्‌ की नाना शक्तियाँ हैं जिनमें 
तीन मुख्य होती हैं । नाना-शक्तिमय विष्णु ही उस ब्रह्म 
के पर-स्वरूप हैं और मूतेरूप हैं जिनका योगी-जन योग के 
आरंभ में चितन करते हैं ।|5 यह समस्त जगत बिष्णु में ही 
ओोत-प्रोत है, उन्हीं से उत्पन्न हुआ है, यह उन्हींमें स्थित हे 
झौर वे ही समस्त जगत्‌ हैं-- 

तन्न सवमिदं प्रोतमोत॑ चेवाखिलं जगत । 
ततो जगत जगत्‌ तस्मिनू स जगच्चाखिलं मुने ॥ 
( वि० पु० १॥२२।६४ ) 


१ द्र॒षटव्य वि० पु० १ अंश, २२ अ्रध्याय, ४४-४१ श्लोक 
२ विध्पु प्राण १।२२।४४-४६ 
३ वहीं श्लोक ६१ 
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इसी पद्म का आशय है-- 
हरिरेव जगत्‌ जगदेव हरिः । 
हरितो जगतो नद्ठि भिन्नतनुः ॥ 


इस संसार में तथा इसके बाहर जितने मूते तथा अमृत 
वस्तु समूह हैं वे सब भगवान्‌ की दी मूर्ति हैं। यह भावना 
जिस हृदय में दृढ हो जाती है वह्दी व्यक्ति राग-द्रघ रूपी खंसार 
के रोगों से मुक्त हो जाता है-- 
अहं हरिः सर्वर्मिदं जनादनो 
नान्‍्यत्ततः कारण-काय-जातम्‌ । 
ईंदछः सनो यस्य न तस्य भूयों 
भमवोदभवा इन्द्रगदा भवन्ति ॥ 
( वि० पु० १$।२२।८७ ) 
पष्ठ अंश के पंचम अध्याय में भी अध्यात्म तत्वों का बड़ा 
ही विशद्‌ विवेचन प्रस्तुत किया गया है। इसके अनुशीज्ञन से 
हम इस निष्कर्ष पर पहुंचते हैं कि 'परं धाम” नाम से विख्यात 
परत्रह्म की द्वी अपर संज्ञा (भगवान! है ( ६।५।६८-६६ )। वही 
बासुदेव नाम से भी अभिद्वित किया जाता है, क्योंकि-- 
सर्वाणि तत्र भूतानि वसन्ति परमात्मनि । 
भूतेषु च स स्वात्सा वाधुदेवस्ततः स्ख॒तः ॥ 
( थि० ६।४।८० ) 
उसकी प्राप्ति का उपाय है--स्वाध्याय तथा योग | स्वाध्याय 
है शास्त्रों का श्रवण तथा मनन | योग है निदिध्यासन। आत्म- 
ज्ञान के प्रयत्वमूत यस, नियम आदि की अपेक्षा रखनेवाली 
जो मन की विशिष्ट गति होती है उसका ब्रह्म के साथ संयोग 
होना द्वी योग कहलाता है-- 
१० 
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आत्मग्रयत्न-सापेकत्षा विशिष्टा था मनो गतिः । 
तस्या बरह्यणि संयोगो योग इत्यमिधीयते ॥ 
( वि० ६।७।३१ ) 


इस योग के साथ भगवान्‌ के नाम का स्मरण तथा कीतेन 
भी मुक्ति में सहायक होता है। अतः विष्णुपुगाण की दृष्टि में 
योग वथा भक्ति का समुच्चय् मुक्ति की साधना में मुख्य 
उपाय है-- 
अवशेनापि यन्नाम्बि कीर्तिते स्वंपातकेः । 
पुमान्‌ विसुच्यते सद्यः सिंदन्रस्तैन्वकैरिव ॥ 
यज्ञामकीतन भकक्‍त्या. विल्ञायनमनुत्तमस्‌ । 
मेत्रेयाशेषपापानां. धावूनामिव पावकः ॥ 
( वि० ६।८।१६-२० ) 


(३) पद्मपुराण-यह पुराण वेष्णव संप्रदाय के व्यावह्ारिकरूप 
को सममने के लिए विशेष उपयोगी है | राम तथा ऋष्ण के चरित्र 
का वर्णन विस्तार के साथ है, परंतु वेष्णव तीर्थों तथा ब्र्॒तों का 
विस्दृत विवरण प्रस्तुत करना इस पुराण की महतो विशेषता है। 
लदाहरणाथ, उत्तर खण्ड के अध्याय ३४ से ज्ञेकर ६४ झ० तक 
प्रतिमास की एकादशी की महिसा का वर्णन आख्यान के स्राथ 
किया गया है। दास, बेष्णाब तथा भक्तों के स्वरूप का लक्षण 
अन्यत्न दिया गया है (अ० ८४ )। भिन्न भिन्न मासों के बेष्णव 
ब्रतों का बढ़ा ही प्रामाणिक तथा रोचक विवरण यहाँ किया 
गया है--यथा चेत्र शुक्त एकादशी को दोलोत्सव ( झ० ८५ ), 
दूसरे दिन द्वादशी को दमनक महोत्सव ( आ० ८६ ), वेशाख 
आदि मासतों में देवशयनी सद्ोत्खव (आ० ८७), श्रावण में 
पविन्रारोपण का विधान ( झ० ८८ )। कार्तिक तथा माघ के 
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माहात्म्य के विधान के अनंतर ऊध्वपुरड़ धारण आदि वेष्णव 
आचारों का विवरण है ( अ० २५३ )। विष्णु के स्वरूप का 
निरूपण कर यह पुराण विष्णु के मान्य अवतारों का विस्तार से 
वर्णन करता है। इस प्रकार पद्मपुराण का अनुशीलन वष्णव 
धरम के व्यावहारिक रूप, आचार, तीथ तथा त्रव आदि की 
जानकारी के लिए विशेष आवश्यक है! । 


५ २--भागवत 


श्रीमद्भागवत की प्रशंसा करना नितान्त कठिन है। संस्कृत 
साहित्य के एक अनुपम रत्न हाने के अतिरिक्त भक्ति-शास्त्र का 
यह सबंध्व है। यह निगम-कल्पतरु का स्वयं गलित-फल्न है जिसे 
शुकदेव जी ने अपनी मधुर वाणी से संयुक्त कर अमृतमय 
बना डाला है* | व्यास जी को पौराणिक रचनाओं में इसे 
सर्वेश्रष्ठ कहना पुनरुक्तिसात्र है। इसकी भाषा इतनी ललित है, 
भाव इतने कोमत्न तथा कमनीय हैं कि ज्ञान तथा कम-कांड की 
सनन्‍तत सेवा से ऊसर मानस सें भी यह भक्ति की असृतमय 
सरिता बहाने में समर्थ होता है। मेरी दृष्टि में वेष्णव-धर्म के 
अवांतर-कालीन समग्र संप्रदाय भागवत के ही अनुम्रह के 
विज्ञास हैं, विशेषतः वल्लभ संप्रदाय तथा चैतन्य संप्रदाय जो 
डपनिषद्‌, भगवदूगीता तथा ब्रह्म सूत्र जैसे प्रस्थानत्रयी के साथ साथ 


१ इसका प्रकाशन पृस्तकाकार ४ जिल्दों में आनंदाश्रम ग्र थमाला, 
पूना से हुआ हे | 
२ निगमकल्पतरोगलिंतं फलं शुकम्ृखादमतद्रव-संयुतम्‌ | 
पिबत भागवत रसमात्चयं मरहुरहों रसिका भुवि भावुकाः ॥ 
“बमागवत ११२ 


श्ड्प भागवत संप्रदाय 


भागवत को भी अपना उपजीव्य मानते हैं | वल्लमाचाय भागवत 
को महर्षि व्यासदेव की समाधि भाषा? मानते हैं।*। जिन 
परम तत्त्वों की अनुभूति व्यासदेव को समाधिद्शा में हुई थी 
उन्हीं का विशद प्रतिपादन भागवत में किया गया है। वल्लभ 
तथा चैतन्य के संप्रदायोंकों अधिक सरस, रप्रिनिग्ध तथा हृदया- 
वजक होने का यदी रहस्य है कि उनका मुख्य उपज्ञीव्य ग्रंथ यही 
है--श्रीमद्भागजत । भागवत की भाषा इतनी लक्तलित है, 
इतनी सरस है कि वह पाठकों ओर श्रोताओं के हृदय को 
बलात्‌ आकृष्ट कर आनंद-सागर सें डुबा देती है। उसमें सरस 
गेय गीतियों की प्रधानता है, परंतु भागवत की रसतुतियाँ इतनी 
आध्यात्मिकता स परिप्लुत हैं कि उनको बोधगम्य करना विशेष 
शासत्र ममज्ञों की ही क्षमता की बात है। इसीलिए पंडितों में 
प्रचलित कहावत है--विद्यावतां भागवते परीक्षा । 


भागवत की अंतरंग परीक्षा से पूव उसकी बहिरंग परीक्षा 
करना इस इतिहास-प्रधान युग में नितांत आवश्यक है। भागवत 
के विषय में संदेह किया जाता है कि श्रीमद्भागवत पुराणों के 
अंतर्गत है अथवा उपपुराणों के ? कुछ लोग देवी भागवत को 
यह गौरव प्रदान करना चाहते हैं, परंतु उपलब्ध प्रमाणों के 
अनुशीक्षन से श्रीमद्भागवत की ही महापुराणता सिद्ध होती 
है। अनेक प्रंथों में पुराणों के रूप तथा विषयों का वर्णन विस्तार 
से हमें मिलता है। मत्स्यपुराय के अनुसार उसी पुराण का नाम 
भागवत है जिसमें गायत्री के द्वारा धर्म का विस्तार तथा वृत्रासुर 


१ वेदाः भ्रीकृष्ण वाक्यानि व्यास-सूत्राणि चेव हि। 
समाधिभाषा व्यासस्य प्रमाणं तत्‌ चतुष्टयम्‌ ॥ ७६ 
“-शुद्धाद्देतमातंए्ड, पृ० ४६ 
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लिमा+॥/ 


का वध वबशित है" । सकन्द पुराण की सम्मति में भागवत १२ 
स्कंध, १८ सहख्र, हयग्रीव चरित, ब्रह्म विद्या तथा वृत्रवधसे मंडित 
है तथा गायत्री के द्वारा आरब्ध है* | गरुड़पुराण भागवत को 
ब्रह्मसूत्र तथा महाभारत के तात्पयय का निर्णायक तथा गायत्री 
का भाष्यरूप बतत्ञाता है तथा उसका परिसाण १२ स्कंघ तथा 
१८ सदस्न श्लोक मानता है ।* ये सम्रम्र लक्षण वतंमान श्रीमद्‌- 
भागवत में उपक्ब्ध होते हैं। वृत्नापुर की कथा भागवत के 
षष्ठ॒त्कंच में १० वें अध्याय से लेकर १४ में अध्याय तक वशित 
है। वृत्रवध के साहचय से हयप्रीव-ब्रह्मविद्या भी “नारायण बम! 
का ही अपर नाम है जो भागवत के षष्ठ स्कंध के आठवें अध्याय 
में निबद्ध दै। नारायण-वस ब्रह्मविद्या के नाम से प्रसिद्ध है 
( भाग० ६।६।५२ ) 





१ यत्राधिकृत्य गायत्री वस्यते घम-विस्तरः। 
बृत्रासुर-वधोपेत॑ तदू_ भागवतमिध्यते ॥ 
“-मत्स्यपुराण 
२ ग्रन्थोडष्यद्शसाइलो द्वादशस्कन्धसम्मितः | 
हयग्रीव--बह्मविद्या. व्च्र इृत्रवधस्तथा | 
गायज््या च समारम्मस्तद्‌ वै भागवतं बिंदु; ॥| --स्कन्दपुराण 


३ अर्थोष्यं ब्रह्मसुन्ना्णां मारतार्थ-विनिर्णय: । 
गायत्नी-भाष्यरूपोडसौ ब्रेदाथपरिबृंहितः । 
द्वादशस्कन्ध-संयुक्तः शतविच्छेद-संयुतः । 
अन्थों डष्टादशसाइलः श्रीमद्‌ भागवतामिघः ॥| 

“-गरुडपुराण 
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भागवत का प्रथम पद्म नितांत गंभीर अध्यात्मतत्त्व का 
परिचायक है-- 
जन्माधस्य यतोब्न्वयादितरताश्चाथष्वमिज्ञः. स्वरादू 
तेने ब्रह्म हुदा य आदिकवये मुल्यन्ति यत्‌ सूरयः । 
तेजोवारिसृदां यथा विनिमयो यत्र त्रिसगॉञ्छषा 
धाम्ता स्वेव सदा निरस्तकुहक॑ सत्यं परं॑ धीमहि ॥ 


यह गंभीर पद्म गायत्री का भाष्य है क्‍योंकि गायत्री मंत्र सें 
जो परमतरब २४ अच्रो में बशित है उसीका विस्तार इस लंबे 
. पद्ममें किया गया है। शब्दका साम्य भी अवधारणीय है । सवितुः 
> जन्माद्यस्य यतः, देवस्यन्स्वरादू। वरेण्यं भगः> धास्ना स्वेन 
सदा निरस्तकुहकं, घियो यो नश्-वेने ब्रह्म हृदा। गायत्री मंत्र 
का 'घीमहि! पद इस पद्म के तथा भागवत के अंतिम पद्म 
(१२।१३१६) के अंत में दोनों स्थानों पर उपलब्ध होता हे जिससे 
भागवत को गायत्नी से संपुटित मानना सवंधा उचित है। 
पह्मपुराण के भागवत-माहात्य (उत्तर खण्ड, अध्याय 
१८६-१६४ ) के अनुशीलन से भागवत की दह्वी महापुराणता 
घिद्ध होती है। पह्मपुराण का कथन है कि भागवत की कथा 
होने के अवसर पर वेद, वेदांत, मंत्र, तत्र, संहिता तथा सतन्रह्द 
पुराण उपस्थित हुए-- 
वेदान्तानि च वेदाश्व मनत्रास्तन्त्राण संहिताः । 
दशसप्त॒ पुराणानि सहख्राणि तदाउध्यथुः ॥ 
इस पद्य से रपष्ट है कि भागवत ही अंतिम अठारहवाँ पुराण 
है। यदि ऐसी स्थिति नहीं होती, तो केवल १७ पुराणों की 
उपस्थिति का रहस्य कया है ? “देवी भागवत” का नामकरण भी 
श्रीमद्भागवत के गोरब तथा मद्दापुराणता की सिद्धि का पर्याप्त 
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प्रमाण है | प्रसिद्ध भागवत नामक पुराण से इस पुराण 
के पाथकय तथा वेशिष्थ्य सिद्ध करने के लिए ही इस के 
आदि में देवी! शब्द का प्रयोग किया गया है। अतः बेष्णुव 
घम के सवस्वभू। श्रीमदूभागवत को ही अटष्टादश पुराणों के 
अंतगंत मानना सबथा उचित प्रतीत होता है। पद्मपुराण का 
यह पद्म भागवत के स्वरूप तथा गौरव का स्पष्ट निर्देशक है-- 
ओमत्‌ भागवताभिधः सुरतरुस्ताराक्कुरः सज्वनिः 
स्कन्घेद्रांद्शमिस्ततः अविल्लसद्भकृत्यालवालोदयः । 
द्वान्निशत्‌-त्रिशतं च यस्य विलसच्छाखाः सहसख्नाण्यल्ल॑ 
पर्णान्य४-दशेष्टदो अतिसुलभो ववर्ति स्ोपरि | 
--पप्म, उत्तरखण्ड १६४।७२ 


३--रचनाकाल 


भागवत के रचनाकाल के विषय में भी विद्वानों में आज 
भी अनेक श्रांत धारणायें फैली हैं। पुराणों के नेसर्गिक महत्त्व 
से अपरिचित महर्षि दयानंद ने जबसे भागवत को बोपदेव की 
रचना लिख मारा, तब से साधारणजनों को कोन कहे ? इतिहास 
के ममज्ञ कहलाने का दावा रखनेवाल्े विद्वानों ने भी इस मत 
को अश्रांत सत्य मान लिया है। परंतु इस विषय का अनुसंघान 
हमें इस निष्कर्ष पर पहुँचाता है कि भागवत बोपदेव की ( १३ वें 
शतक की ) रचना न होकर उससे लगभग हजार वष पद्वितते 
निर्मित हो चुका था । बोपदेव ने तो भागवत के त्रिपुल प्रचार 
की दृष्टि से तीन ग्रंथों का निर्माण इसी विषय पर किया। उनके 
भागवत-विषयक ग्र थ तीन हैं-- 


(१ ) हरिल्लीलासत या भागवतानुक्रमणी जिसमें भागवत 
के समग्र अध्यायों की विशिष्ट सूची दी गई है। 
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(२ ) मुक्ताफल--यद भागवत के शछोकों के नवरस को 
दृष्टि से वर्गीकरण का एक श्लाघनीय प्रयास है जिसमें इस पुराण 
के कमनीय पद्म शंगारादि रसों के अंतर्गत चुनकर एकत्र किये 
गये हैं। ये दोनों प्रथ तो प्रकाशित हैं), परंतु इनका तौसरा 
एतद्विषयक म्रथ परमहंसप्रिया अभीतक अप्रकाशित द्वी है। 
क्या प्रथकार अपने ही पंथ के श्लोकों के संग्रह प्रस्तुत करने का 
कभी प्रयास करता है ? यह काय तो अबांतरकालीन गुणग्राही 
लेखकों का प्रयत्न होता है। अन्य प्रमाणों पर दृष्टिपात 
की जिए--- 


( क ) हेमाद्वि ने जो याद्वनरेश सहादेव ( १४६०-७१ ६० ) 
तथा रामचंद्र ( १९७१-१३०६ ई० ) के धर्मामात्य तथा बोपदेव 
के आश्रयदाता थे अपने “चतुबंग चिन्तामशि! तथा 'दानखंड!' 
में' भागवत के श्ल्लोकों को प्रमाण में उदूधृत किया है। क्या कोई 
भी अ्थकार धमं के विषय में अपने किसी समकाल्लीन लेखक 
के पथ का आदर तथा आग्रह से निदृश करता है 


(ख ) द्ेतमत के आदरणीय आचाय आनंदतीर्थ ( मध्वा- 
चार्ये ) ने जिनका जन्म ११६६ ई० में होना माना जाता है 
अपने भक्तों की भक्तिभावना की पृष्टि के निमित्त भीमदूभागवत 
के गूढ़ अभिप्राय को अमिव्यक्त किया है अपने 'भागवत तात्पय 
निरणंयः नामक ग्रथ में । वे भागवत को पंचमवेद मानते हैं । 

(ग ) रामानुजाचाय ( जन्मकाल १०१७ ६०) ने अपने 
'वेदान्ततत्वसार! प्रथ में भागवत की बेदस्तुति ( दशमस्कष, 


१ हरितील्वामृत चौखंभा सं० सी० काशी से प्रकाशित । मरृक्ताफत् 
टीका के साथ कल्नकतता ओ्रोरियण्टल्न सीरीज में प्रकाशित है । 
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अध्याय ८७ ) से तथा एकादश स्कंध से कतिपय श्ल्नोकों को 
लद्घृत किया है जिससे भागवत का ११ शतक से प्रचीन होना 
नितांत सिद& है । 

( थ्‌ ) काशी के प्रसिद्ध सरस्वतीभवन पुस्तकालय में बंगाक्षरों 
में लिखी भागवत की एक विशिष्ट प्रति है जिसकी लिपिका 
काल दशम शतक के आसपास निर्विबाद सिद्ध किया गया है । 


( ४) शद्भराचार्थ के प्रयोध सुधाकर! के अनेक पद्म भागवत 
की छाया पर निबद्ध किये गये हैं, परंतु इन सबसे प्राचीन निर्देश 
मित्नता दे इमें शब्भुराचारय के दादा-गुरु अत के महनीय 
अआचाय गोड़पाद के प्रथों में । गौड़पाद ने अपनी 'पंचीकरण 
व्याख्या! में 'जगृदे पौरुषं रूपम! श्लोक उल्लिखित किया है जा 
भागवत के प्रथम सकन्घ के तृतीय अध्याय का प्रथम श्लोक है। 
उत्तर गीता की टीका में तो उन्होंने भागवत का निर्देश करके 
उसेके निम्नलिखित प्रसिद्ध पद्म को उद्घृत किया है-- 


तदुक्तं भागवते--- 
श्रेयः खूतिं भक्तिमुद्स्य ते विभो 
छक्िश्यन्ति ये केवल-बोधच-लब्धये । 
तेषामसौ क्लेशत्नल एव. शिष्यते 


नान्‍्यद्‌ यथा स्थूलतुषावधातिनाम्‌ ॥ 
“-( भाग० १०१४४ ) 


आाचाय शंकर का आविभौावकाल सप्तम शतक में माना 
जाता है। उनके दादागुरु का समय षष्ठ शतक के उत्तराद्ध में 
मानना सबथा उचित होगा। अतः मागवत षष्ठ शतक से 
अर्वोचीन कथमपि नहीं ह। सकता | 
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इस प्रकार गोडपाद के समय में प्रामाण्य के ज्ञिए उद्धृत 
होने से क्या किसी को अब भी संदेह रह सकता है कि भागवत 
की रचना १३ शतक के ग्रंथकार बोपदेव के हाथों की रचना नहीं 
है। इस भआ्रांत धारणा को अपने हृदय से सबंदा के लिए उन्मूलित 
कर देना चाहिए। भागवत कम से कम दो हजार वष पुराना 
है। पहाड़पुर ( राजशाही जिला, बंगाल ) की खुदाई में मिलती 
हुई राधाकृष्ण की मृति ( जिसका समय पंचम शतक है ) 
भागवत की प्राचीनता सिद्ध कर रही है । 


भागवत का रूप 


श्रीमत्भागवत का वतमान रूप ही प्राचीन है। उसमें क्षेपक 
की कल्पना नितांत निराधार है। इसमें १२ खंड या १२ रकंघ 
तथा श्ल्ोकों की संख्या १८ हजार है। इसमें किसी भी 
आलोचक को विप्रतिपत्ति नहीं हो सकती, परंतु अध्यायों के 
विषय में संदेह का अवसर है | अध्यायों की संख्या के विषय में 
पह्मपुराण का बचन है--द्वात्रिशत्‌-त्रिशतं च यस्‍स्य बिलस- 
चाखा:! | चित्सुखाचाय के अनुसार भी भागवत के अध्यायों 
को संख्या 3३२ ही दै ( द्वात्रिशत्‌ त्रिशतं पूर्णमध्यायाः ), परंतु 
वर्तमान भागवत के अध्यायों की संख्या है--३३५। अत: किसी 
किसी टीकाकार ने दशम स्कंध के तीन अध्यायों-१२, १३ 
तथा १४ अध्याय--को प्रज्षिप्त माना है, परंतु श्रीजीब गोस्वामी 
ने इस प्रश्न की विस्तृत मीमांसा कर अध्यायों की संख्या. ३३५ ही - 
५ 7 अत 
सानी है तथा पूर्वोक्त द्वात्रिशतत्रिशत! पद में 'द्वान्रिशत्‌ च 
त्रयश्च शतानि च! इस प्रकार का विश्रहद मानकर अपने मत का 
समर्थन किया है | 


पे अललीलर 
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टीकासंपत्ति की दृष्टि से भी भागवत पुराण साहित्य में 
प्रगएय है। भागवत इतना सारगर्भित तथा प्रमेय-बहुल है कि 
व्याख्याओं के प्रसाद से ही उसके गंभोर अथ में मनुष्य प्रवेश 
पा सकता है। “विद्यावतां भागवते परीक्षा” कोई निराधार 
आभाणक नहीं है । समस्त वेद का सारभूत, त्रक्ष तथा आत्मा 
की एकता-रूप अद्वितीय वस्तु इसका प्रतिपाद्य है और यह उसी 
में प्रतिष्ठित है । कैवल्थ-मुक्ति-ही इसमें निर्माण का एकमात्र 
प्रयोजन है। इसी के गंभीर अथ को सुबोध बनाने के निमित्त 
अत्यंत प्राचीन काल से इससे ऊपर टीकाभ्रंथों की रचना होती 
चत्नी आ रही है | इनमें से मुख्य टीकाओं का ही विवरण यहाँ 
प्रस्तुत किया जा रहा है। विभिन्न वष्णव संप्रदाय के आचारयों 
ने अपने मत के अनुकूल इस पर ग्रामाणिक टीकाएँ लिखी हें 
ओर अपने मत का भागव्रत-मूलक दिखलाने का उद्योग 
किया है । 


(४ ) श्रीधर स्वामी-भावाथदीपिका | 


श्रीधररवामी की टीका उपलब्ध टीकाओं में सबश्रष्ठ तथा 
सबवंप्राचीन प्रतीत द्वीती है। इनका समय ११ वीं शताब्दी माना 
जाता है | टीका के मंगल श्लोक से जान पड़ता है कि ये नृसिद्द 
भगवान्‌ के उपासक थे। इनकी टीका के विषय में यह 
प्रसिद्ध है-- 


व्यासो वेत्ति शुको वेत्ति राजा वेत्ति न वेत्ति वा | 
कश्ीधरः सकल॑े वेत्ति श्रीनूसिह-प्रसादतः | 
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भागवत का मम व्यास जी तथा उनके पुत्र शुकदेव जी 
जानते हैं| राजा परीक्षित के ज्ञान में संदेह है कि वे जानते हैं 
कि नहीं | परंतु ऐसे गंभीर अर्थ को भी श्रीधर स्वामी भगवान्‌ 
' नूसिह की कपा से भत्ती भाँति जानते हैं। चैतन्य को श्रीधर 
टीका में इतनी आरथा थी कि वे कहा करते थे कि जिस प्रकार 
स्वामी की प्रतिकूज्ना भार्या पतिब्रता नहीं हो सकती, उसी प्रकार 
स्वामी का प्रतिकूल व्यक्ति भागवत का सम समझ दही नहीं 
खकता । श्रीधरी शंकराचाय के अह्वतानुयायिनी है, परंतु भिन्न 
मत होने पर भी चेतन्य संप्रदाय का आदर इसके महत्व तथा 
आमाण्य का पर्याप्त परिचायक है। इसीलिए यह टीका सर्वपिक्षा 
अधिक लोकप्रिय है। इस टीका की उत्कृष्टता के विषय में 
नाभादास जी ने अपने भक्तमाल में एक प्राचीन आख्यान का 
निदेश किया है | श्रीधर के गुर का नाम परमानंद था जिनकी 
आज्ञा से काशी में रह कर द्वी इन्हों ने भागवत की टीका 
लिखी । टीका की परीक्षा के निमित्त यह ग्रंथ बिंदुमाधव 
जी की मृति के सामने रख दिया गया। एक प्रद्दर के बाद पट 
खोलने पर लोगों ने आश्चयभरे ल्ोचनों से देखा कि माधव जी 
ने इस व्याख्या-मंथ को अन्य ग्रंथों क्रे ऊपर रखकर उत्कृष्टता- 
सूचक अपनी मुहर लगा दी थी | तब से इसकी ख्याति समस्त 
आारतचष में हो गई | नाभादास जी के शब्दों में-- 


तीन काणड एकव्च सानि क्रोड अज्ञ बखानत । 
कमंठ ज्ञानी ऐंचि अथ को अनरथ बानत। 
'परसहंससंहिता' विदित टीका विसतारयो । 
घट शाखनि अविरुद्ध वेद-सम्मतहिं विचारयों । 
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“परमानंद' प्रसाद तें माधों सुकर सुधार दियो। 
श्रीधर श्री भागौत मैं परम धरम निरने कियो ॥ 
( छुप्पय ४४० ») 


श्रीधर ने इस अंथ में वेदांव के प्रसद्ध आचाय चित्‌सुखा- 
चाय की टीका का निर्देश किया है। राधारमणदास गोस्वामी ने 
दीपनी नामक व्याख्या श्रीधर पर लिख कर उसे सुबोध बनाया हे । 
विशिश्ठद्वेत टीकार्ये-- 
(२ ) सुदर्शन सूरि-शुकपक्षीया 
श्रीरामानुज के श्रीमाष्य पर “श्रतप्रकाशिका? के रचयिता 
सुदशन सूरि विशिष्टाद्केत मत के विशिष्ट आचाये हैं। इनका 
समय १४ श० ईरवी था। सुनते हैं कि दिल्‍ली के बादशाह 
अलाउद्दीन के सेनापति ने ज़ब १३६७ ई० में श्रीरंगमू पर 
आक्रमण किया था, तब उस युद्ध में ये मारे गये थे । इनकी टीका 
परिमाण में स्वल्प होने पर भी भावप्रकाशन मे गंभीर है। 
( ३ ) वीरराषव-भागवत चंद्रिका 
वीरराघब की यह टीका पृत्र टीका की अ्रपेज्ञा अधिक 
विस्तृत है। ये सुदर्शन सूरि के ही अनुयायी हैं। समय १४ 
शतक माना जाता हे। रामानुज्ञ के मतानुसार भागवत के 
रहस्थों की ज्ञानकारी के लिए यह टीका अनुपम है।ये 
वत्सगोत्री श्रीशैलगुरु के पुत्र थे, इसका उल्लेख इन्होंने स्वयं 


किया है । हि 
द्रतमत टोका 


(४ ) विजयध्वज-पद्रत्नावली 
द्वेत मत के प्रतिष्ठापक श्रीमध्वाचाय ने भागवत के रहस्यों 
हि (! (६. क 
के उद्घाटनाथ , भागवत तात्पय निर्णय” नामक पअ्रंथ लिखा था, 


श्प्द् भागवत संप्रदाय 


परंतु यह वस्तुतः व्याख्या नहीं है। इस मत के अनुकूल प्रसिद्ध 
टीकाकार हैं विजयध्वज जिन्होंने अपनी 'पद्रत्रावली' में 
भागवत की द्वेलपरक व्याख्या लिखी है। अपनी टीका के 
आरभ में इन्हों ने आनंदतीर्थ ( मध्वाचाय ) तथा विजयतीर्थ 
के ग्रंथ के आधार पर अपने टीकानिमाणकी बात लिखी है" । 
आनंद तीर्थ का तो पूर्वोक्त अंथ प्रसिद्ध दी है, परंतु विजयर्त थ 
के भागवत-विषयक ग्रंथ का पता नहीं चल्वा। पद्रत्नावली 
सुबोध तथा प्रामाणिक है। 


वल्लममत टोका 
(५ ) वल्लभाचाय-सुबोधिनी 

आचाये वल्लम ने शुद्धाहेत मत के अनुसार अपनी 
प्रसिद्ध टीका सुबोधिनी लिखी है। यह समग्र भागवत के ऊपर 
उपक्षब्ध नहीं होती । आरंभ के कतिपय रकंधों के अतिरिक्त यह 
संपूर्य दशम सकंघ के ऊपर है। सुबोधिनी बढ़ी ही गंभीर तथा 
विवेचनात्मक व्याख्या है। वल्लभाचाये ने भागवत के स्कंधों 
का नई दृष्टि से विभाग कर उसमें नये अर्थ हँढ़ निकाला है । 
वे कहते हैं कि भगवात्‌ विष्णु के स्पष्ट आदेश पाकर ही उन्होंने 
इस टीका का निर्माण किया है। इनके संप्रदाय में गिरिधर 
महाराज ने भी भागवत पर टीका लिखी है जिसमें स्कंधों के 
ही विषय का नहीं, अ्रत्युत उनके अध्यायों के विषय का भी बड़ा 
ही सूक्ष्म विभाजन शस्तुत किया गया है। भागवत के आध्या- 








१ आनन्दतीर्य-विजयतीर्थों प्रणम्य मस्करि-बर-वन्यौ | 
तयोः कृति स्फुटमुपजीव्य प्रवच्षि भागवर्त प्राणम्‌॥ 
“+थका का आरंभ 
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व्मिक अर्थ समझने में इससे बड़ी सहायता मिल्ती है। अन्य 
टीकायें भी छोटी मोटी यहाँ उपलब्ध होती हैं । 
निम्बाक मत टौछझआा 
(६ ) शुकदेवाचाय-सिद्धांत प्रदीप 
आचाय निंचाक की लिखी भागवत की कोई व्याख्या 
नहीं मिलती । उनके मतानुयायी शुकदेवाचाय ने भागवत की 
यह नई टीका लिखकर अपने पिद्धांतों का प्रकाशन किया है। 
टीका के आरंभ में इन्होंने अपने प्राचीन आचाय श्रीहंस 
भगवान्‌, सनत्कुमार, देवर्षि नारद तथा निंबाकाचाय को 
नमस्कार किया है। यह टीका तो पूरी भागवत पर है, परंतु 
इस्र सत के अन्य आचारयों ने दशम स्कंध के रासलीला आदि 
प्रसंगों की बड़ी ही सरस व्याख्या प्रस्तुत की है । 
चेतन्य संप्रदाय-- 
( ७ ) सनावन योखायी-बहुद वेष्णव तोषिय? ु 
श्रीचेतन्य श्रीधर स्वामी की टीका को अपने मत के क्िए 
भी प्रामाशिक मानते थे, परंतु उनके अनुयायी गोस्वामियों ने 
भागवत पर अनेक साननीय टीकाओं का निर्माण किया है 
जिनसें सनातन गोस्वामी की यह टीका प्रचीनतर तथा अधिक 
प्रामाणिक मानी जाती हे । यह केवल दशम स्कंघ पर ही है । 
( ८ ) जीव योलवामी-कमसंदसे 
जीव गोस्वामी की यह टीका समस्त भागवत के ऊपर है। 
व्याख्यान की दृष्टि सं बड़ी ही प्रामाणिक तथा तलस्पर्शिनी है। 


जीव ग्रोस्वामी भागवत के अनुपस सार्मिक विद्वान थे झोर 
इस पुराण के गूढ़ अथ्थ की अभिव्यक्ति के लिए उन्होंने षट्‌ संदर्भ 
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नामक ६ संदर्भों की प्रथक्‌ रचना की है। यह ऋमसंदर्भ एक 
प्रकार उनका सप्तम संदर्भ है। अपने पितृव्य रूप ओर सनातन 
की आज्ञा से निर्मित होने के कारण ये इस ग्रंथ को 'रूपसनातना- 
नुशासन भारती गर्भ” कह्दा है? । 
(६ ) विश्वनाथ चक्रवर्ती-साराथ्थदर्शिनी 

विश्वनाथ चक्रवर्ती चैतन्य संप्रदाय के मान्य आचाय थे । 
उन्होंने दही भागवत की यह सुबाध टीका निबद्ध की है जो 
श्रीधर स्वामी, प्रभुचेतन्‍्य तथा उनके शुरु के व्याख्यानों का सार 
संकलन करने के कारण 'साराथ दशिनी” नाम से विख्यात है ।६ 
यह टीका है तो लघ्बक्षर परंतु डछोकों के मम॑ सममभने में नितांत 
क्तकाय है। 

इन टीकाकारों के अतिरिक्त भागवत को अन्य मान्य व्या- 
ख्याताओं ने भी अपने व्याख्यान-म्रंथों से सब्जित किया है। जीव 
गोस्वासी ने अपने “तत्त्व-संदर्भ” ( पृष्ठ ६७ ) में हनुमद्भाष्य, 
वासनाभाष्य, संबंधोक्ति, विद्वत्कासघेनु, ततक्त्वदीपिका, भावाश्थ- 
दीपिका, परमहंसप्रिया तथा शुकहृदय नामक व्याख्याग्र थों का 
स्पष्ट निर्देश किया है जिनमें भावाशैदीपिका के अतिरिक्त अन्य 
प्रंथ अप्रसिद्ध हैं । इनके अतिरिक्त श्री गंगासद्वाय विद्यावाचस्पति 
की अन्वितार्थ प्रकाशिका? , “बंशीघरी?, “चूर्णिका? , आदि दूसरी 
टीकाएं भी उपलब्ध हैं । 

१ क्रमसंदर्म की पुष्पिका इस प्रकार हे--श्रीरूपसनातना नुशासन 
भारती गर्भ सप्सन्दर्मात््मक श्रीमागवत-सन्दर्म प्रथमस्कन्घस्य 
क्रमसन्दर्म: समास्तः | 

२ श्रीषरस्वामिनां श्रोमतप्रभूणां श्रोमुखाद गुरोः । 


व्याख्यासु सारअइणात्‌ इयं साराथदशिनी । 
“टीका की पुष्पिका | 
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श्रीहरि-हरिसिक्ति रसायन 


श्रीहरि एक महनोय कवि तथा भक्त हो गये। ये गोदावरी- 
तट निवासी सदाचारी काश्यपणगोत्री ब्राह्मत् थे। इस टीका 
का रचना काल है १७५६ शक | यह दशम रकंघ के पूर्बाध पर 
ही है और है स्वयं पद्यात्मक टीका। कुल ४६ अध्याय हैं और 
विविध छुंदों में लगभग ५ हजार श्लोक हैं । श्रीहरि का कहना 
है कि भगवान्‌ का प्रसाद ग्रहण कर दी वे इस ग्रंथ की रचना 
में प्रवृत्त हुए । यह साज्ञात्‌ टोका न होकर प्रभावशाली मोलिकः 
ग्रंथ है जिनमें भागवती लीला का कोमल पदावली में ललित 
विन्यास है । इनका प्रतिभा के प्रकाशक ये पद्म पर्याप्र" होंगेः--- 


अगाये जल्लेइस्याः कथ्थ वाम्बुकेलिः ममाग्नो विधेयेति शह्ठँ प्रमाश्म | 
कविजानुदपा कचिन्नाभिदत्ता कचित्‌ कण्ठदन्ना च सा कि तदालींत्‌ ॥ 


वालकृष्ण भक्तों के चरणशरज़ को मुख में डाज्रकर भक्त- 
वत्सत्नदा प्रकट कर रहे हैं-- 


मय्येव सर्वार्पित-भावना ये 

मान्या हि ते में त्विति किन्नु वाच्यम्‌ । 
सुख्य तदी यादिप्ररजो 5पि से स्थान 

दिव्यच्युतोी अ्चात्‌ स्फुटमात्तरेशुः ॥ 


४ ४७७७७७७७४७७७ए््त४त७७७७७७७॥॥७॥/एश"नश"%(अओथणथआशआआआआआआआआआआआशशआआआआआआआआआआआआआआआआाााामाममााााााााााााााा»आआभअसइललइइस मल लत आह जुलकललकन 


१ पूर्वोक्त टीकाश्रों में बृहद्‌ वेष्णव तोषिणी को छोड़ कर श्रन्य आठ 
टौकाश्रों का एकत्र प्रकाशन शीनित्यस्वरूप ब्रह्मचारी ने इंदावन से सं० 
१६५४८ में किया था। भागवत का यह सुंदर संस्करण अब नितांत दुलेम 
है। हरिभक्ति-रसायन काशी से कभी निकत्ला था। आज यह भी दुल॑भ 
है| अन्य टीकायें व्यंकटेश्वर प्रेस में छपी हैँ और प्राप्य हैं। 
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४--मागवबत का साध्य-तत्त 


भागवत पुराण के दाशंनिक तत्त्वों का विवेचन श्राचीन 
आचार्यों ने बड़ी सूक्ष्म गवेषणा के साथ' किया है। भागवत के 
अनुशीलन से उसके अभिमत सिद्धांत का परिचय भल्ती भाँति 
किया जा सकता दहै। भागवत का अध्यात्म-पक्ष है पूर्ण अद्वेत 
तथा व्यवहार पक्ष है विशुद्ध भक्ति। भागवत की यद्दी विशेषता 
है कि वह अद्त ज्ञान के साथ भक्ति का सामझस्य उपस्थित 
करता है । 


श्री भगवान्‌ ने अपने दठत्त्व का विवेचन ब्रह्मा जी से इस 
प्रकार किया है।-- 


अहमेवासमेवाउत्र नान्‍्यद्‌ू यत्‌ सदसत्‌ परमस्‌। 
पश्चादर्हं यदेतश्च योउवशिष्त सो 5सयहम ॥ 
भागवत २।६।३२ 


इसका आशय है कि सृष्टि के पूर्व केवल मैं ही था--दूसरी 
कोई वस्तु नहीं थी | तब में केवल था, कोई क्रिया न थीं। उस “ 
समय सत्‌ अथवा कार्यात्मक स्थूल् भाव न था, असत्‌ अथवा 
कारणात्मक सूक्ष्म भाव न था। यहाँ तक कि दोनों का कारण- 
रूप प्रधान भी अंतमुख द्वाकर मुझमें द्वी जीन था। सृष्टि के परे 
- ही हूँ अथोत्‌ यह प्रपंच, यह विश्व मैं ही हूँ । सबके लीन हो जाने 
पर मैं ही एकमात्र अवशिष्ट रह जाऊँगा। इस पद्म से स्पष्ट प्रतीत 
होता है कि भागवत की दृष्टि में निगुंण, सगुण, जीव और जगत्‌ 
सब कुछ ब्रह्म द्वी है। त्रद्म स्वयं स्वरूपतः निगुण हैं। माया के 
योग से वही सगुण है। अविद्या के कारण प्रतिबिंबरूप में जीव 
है। ओर विवतेरूप में वही जगत है। 
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चैतन्य दी ब्रह्म या भगवान्‌ का रूप है, परंतु जब वह सर्त्व- 
गुण रूपी उपाधि के द्वारा अवच्छिन्न नहीं होता तब वह अव्यक्त 
ओर निराकार भाव में वर्तमान रहता है | इसी को 'निगुंण ब्रह्म! 
कहते हैं । जब यह सत्त्व से अवच्छिन्न होता है तब वहू साकार 
या सगुण रूप में व्यक्त होता है। बस्तुतः साकार ओर निराकार 
एक ही वरतु हैं। चिदू-बस्तु स्वहपतः अव्यक्त है परंतु प्रकृति के 
सक्त्व गुण के संबंध से यद्द व्यक्त होती है परंतु व्यक्त होकर भी 
वह एक ही रहती है । अव्यक्त रूप से व्यक्त रूप में आने पर 
अह्म अनेक रूपों में अपने को व्यक्त करता है । इसका कारण है 
सत्त्वगुण में तारतम्य | सत्व दो प्रकार का होता है--विशुद्ध 
ओर मिश्र । मिश्र सत्व भी एक गुण के मिश्रण अथवा दो गुणों 
के मिश्रण के कारण दो प्रकार का होता है--एक गुण के मिश्रण 
में भी सिश्रसरव रजोमिश्र तथा तमोमिश्र के भेद से दो प्रकार 
का होता है। इस प्रकार सक्त्व गुण के तारतम्य से भगवान्‌ का 
साकार रूप चार प्रकार का होता है-- 


( १ ) तुल्यबल रजोगुण ओर तमोगुण से मिश्रित सत्तव से 
अवच्छिन्न चेतन्य । इसी रूप का नाम है पुरुष । 


( २) शुद्ध सत्त्वावच्छिन्न चेतन्‍्य--इसी को विष्णु कहते हैं । 
(३ ) रजोमिश्र सत््वावछिन्न चैतन्य-इसका नाम दे ब्रह्मा । 
(४ ) तमोमिश्र सत्त्वावच्छिन्न चेतन्य-इसका नाम है रुद्र । 


निगुण ब्रह्मा के स्वरूप कां बन भागवत में उसी प्रकार 
किया गया है जिस प्रकार उपनिषदों में | सगुण दृष्टि से एकमात्र 
ब्रह्म को जगत्‌ का निमित्त और उपादान कारण कहते हैं। परंतु 
निराकार दृष्टि से वद्द न तो काय है और न कारण । वह गुणा- 
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तीत है, काल के द्वारा अपरिच्छिन्न है। शांत तथा अद्वय है। 
यही विष्णु का परम पद है । भागवत इस रूप के वर्णन में कह 
रहा है;-- 


परं प्द॑ वेष्णवमामन्ति तव्‌ यन्‍्नेति नेतीत्यतदुत्सिसक्षवः | 
विसृज्य दौराल्यमनन्यसोहदा हृदोपगुद्याहपद॑पदे पढे ॥ 


सागवत २॥२।१८ 


अर्थात्‌ जिस परम पूज्य भगवान्‌ को योगी लोग 'यह नहीं, 
यह नहीं? इस प्रकार विचार के द्वारा तद्भिन्न पदार्थों का परिहार 
करने की इच्छा करते हुए विषयासक्ति को छोड़कर अनन्य प्रेम- 
पूर हृदय से प्रतिक्षण आलिंगन करते रहते हैं. उसी को “विधा? 
का परम पद कहा जाता है। देवकी ने स्तुति के अवसर पर 
इसी परम रूप का बड़ा द्वी सुंदर वर्णन किया है। वह 
कहती हैं:-- 


रूप यत्तत्‌ प्राहुरब्यक्तमा् अह्य ज्योतिर्निंगुंं निर्विकारम । 
सत्तामात्र निर्विशेष निरीहं स त्वं साक्षाद्‌ विष्ण॒रध्याव्मदीपः ॥ 
““भाग० १०|३।२४ 


हे प्रभो, वेद में आप के जिस रूप को अव्यक्त तथा सब का 
कारण कहा गया है, जो व्यापक ब्योतिःस्वरूप है, जो गुणहदीन, 
विकारहदीन निर्विशेष तथा क्रियाहीन स्तामात्र है, वही बुद्धि 
के प्रकाशक आप स्वयं विष्णु हैं । नि्गुण ब्रह्म का यही विशुद्ध 
रूप हे । 

इस निगुण परमेश्वर का झादि अवतार ही पुरुष है-- 


आधोध्वतारः पुरुष: परस्य | भागवत २॥ ६|४१ 
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परमेश्वर का जो अंश प्रकृति तथा प्रकृतिजन्य कार्यों का 
यीक्षण, नियमन, प्रवतेन आदि काय करता है, जो स्वरूप: एक 
द्ोते हुए भी, नाना प्रकार से निखिल प्राणियों का विस्तार करता 
है, जो माया के संबंध से रहित द्वोते हुए भी माया से युक्त 
सा प्रतीत होता है उसी को “पुरुष” कह्दते हैं। इस पुरुष से 
विभिन्न अबवतारों की अभिव्यक्ति होती है। ये केवल संकल्पमात्र 
से सब कार्यों का संपादन करते हैं | इसलिये प्रकृति ओर प्रकृति- 
जन्य पदार्थों में प्रविष्ट होते हुए भी अचित्य शक्ति के द्वारा उनसे 
तनिऊ भी सपश नहीं होता; सदा विशुद्ध रहते हैं । 


भागवत का स्पष्ट कथन है कि आदिदेव नारायण प्रकृति 
में अधिष्ठित होकर पद्नभूतों की सृष्टि करते हैं तथा उनके द्वारा 
ब्रह्माएड नामक विराद पुरी अथवा देह की रचना करते हैं। 
तत्पश्चातू उसमें अपने अंश के द्वारा प्रवेश करते हैं । इस प्रकार 
विराटपुरी में जीव कल्ना के द्वारा प्रवेश करने पर नारायण! 
द्वी पुरुष शब्द के द्वारा अभिद्दित किये जाते हैं:-- 


भूतैयंदा. पन्‍्चमिरात्म - खष्ट: 
पुर विराज॑ विरचय्य तस्मिन्‌ | 
स्वांशेन विष्टः. पुरुषाभिधान- 
मवाप नारायण आदिदेवः ॥ 

“>भसागवत+-१ १४ हे 


भगवान्‌ वामन के वर्णोन प्रघंग में भागवत में 
भागवत में पुरुष रूप का बड़ा दी म्राव्जल वर्णन उपलब्ध होता 
है ( भागवत ८।२०।२१-३३ )। गद्द रूप त्रिगुणात्मक है। उसमें 
आकाश पाताल, मनुष्य, देवता अति समस्त स्थावर जेंगम 
पदार्थ दृष्टिगोचर हुए थे। दैत्यराज बलि ने अपने ऋत्तविक, 
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आचाय आदि के साथ समस्त त्रिगुणात्मक विश्व को उसी 
प्रकार देखा था ज्ञिस प्रकार अजुन॒ ने भगवतक्ृृपा से दिव्य 
चज्ञु प्राप्त कर कृष्ण के शरीर में विश्वरूप का दर्शन किया था। 
भगवान्‌ का यही पुरुषरूप जगत्‌ की सृष्टि के लिये रजोशुण के 
अंश में ब्रह्मा बनता है। स्थिति के लिये सक्त्वशुण के अंश में 
यज्ञपति विष्णु बनता है तथा संहार के लिये तमोगुण के अंश 
में रुद्ररूप घारण करता है ।( भागवत ११॥४।५ )। 


शुद्ध सत्वात्मक विष्णु का विशेष बशन भागवत के दशम 
रकंध ( १०८६।५४-५६ ) में उपलब्ध होता है। इस रूप का 
दर्शन श्रीकृष्णचंद्र ने अज्जु न के स्राथ द्वारका के मृत बाह्षण- 
कुमार को लेने के लिये गर्भोदक में जाकर किया था। 
कृष्ण और अजुनने रथ पर सवार होकर पश्चिम 
दिशा की ओर प्रस्थान किया और सप्न समुद्र, सप्त द्वीप 
तथा लोकाउल्लोक पंत को लाँचध कर घन घोर 
अंधकार में प्रवेश किया । सुदशन चक्र के बल 
पर अंधकार के दूर होने पर उन्हें भागवत ज्योति का 
द्शन हुआ । अजुन ने इस ब्योति की झलक न सहकर अपनी 
आँखें मूंद ली । श्सके बाद उत्ताल् तरंगों से युक्त समुद्र" में एक 
अत्यंत प्रकाशमान भ्रवन दिखलाई पड़ा जो श्रीधरत्वामी के 
मत में 'महाकालपुर! था। यहीं पर शेषनाग के ऊपर शयन किये 
हुए मद्दाविष्णु दिखलाई पड़े जिसे भागवतकार ने 'पुरुषोत्तमो- 
सम! तथा 'परमेप्ठिनां पतिः? कहद्दा है। महाविष्यणु का शरीर श्याम 


१ हेमाद्वि के अनुसार इस ससुद्र का नाम ( ततः प्रविष्टः सत्िल॑ 
नमभस्वता-भाग० १०८६।५३ ) “गर्भोादकः है। इस गर्भादक का वर्णन 
आचीन आगम साहित्य में विशेषतः उपलब्ध होता है। 
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प्रभा के पुछ्च से कलज्क रहा था, तथा वे झुंतज्न दाम, श्रीवत्स 
चिन्ह, कोस्तुभ तथा वनमाला से विभूषित थे। उनकी आठों 
सुजाएँ सुशोभित हो रही थीं। वे अपने पाषदों के द्वारा संतत 
परिवेशित होकर विराजमान थे | भगवान्‌ विष्णु का यह तो एक 
रूप है, परतु वे भक्तों की अभित्ञाषा की पूर्ति के लिये स्वयं 
“अरूपी! होकर भी नाना रूपों को प्रहण किया करते हैं-- 


तान्येव तेडमिरूपाणि रूपाणि भगवंस्तव । 
यानि यानि च रोचन्ते स्वजनानामरूपिणः ॥ 
( भाग० ३॥२४।३१ ) 


भगवान्‌ मक्तवत्सल ठहरे। भक्तों ने जिस रूप में उन्हें 
पुकारा, वे उन रूपों को प्रहण कर सद्यः प्रकट हो जाते हैं:-- 


व्वू_ भावयोग-परिभावितहत्स़रोजः 
आस्से श्रुतेज्षितपथो नन्नु नाथ पुंसाम | 
यद्‌ यद्‌ धिया त उरुगाय विभावयन्ति 
तदू बद्‌ वपु: प्रणयसे संदनुगअहाय ॥ 
( भाग० ३।९|११ ) 


भक्तों की अभिलाषा की पूर्ति के लिए भगवान विष्णु के 
पुरुषावतार तथा गुणाबतार के अतिरिक्त कल्पावतार, मन्वन्तरा- 
वतार, युगावतार तथा स्वल्पावतार अन्य चार अबतार होते हैं 
जिनका विस्तृत वर्णन भागवत में मित्नता है । 


एक दूसरी दृष्टि से भी इस परम तत्त्व की मीमांसा की 
जा सकती है। भागवत का कथन है कि परमाथत्तः एक ही 
अटद्दय ज्ञान है। वही ज्ञानियों के द्वारा अ्रह्म', योगियों के द्वारा 
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'परमात्मा” तथा भक्तों के द्वारा भगवान! कहा ज्ञाता है। भेद 
है केवल उपासकों की दृष्टि का, उपासना के तारतम्य का । वस्तु 
के रूप में वध्तुतः कोई भी भेद या पार्थक्य नहीं है। एक दी वस्तु 
दूध भिन्न भिन्न इन्द्रियों फे द्वारा ग्रहण किये जाने पर नानागुणों 
वाली जान पड़ती है; नेत्रों के हारा दूध शुक्त शुण-वाला ही 
प्रतीत होता है और जिह्दा के द्वारा मधुर आदि । उसी प्रकार 
एक अभिन्न परम तत्त्व नाना रूपों में उपासना की दृष्टि से भिन्न 
प्रतीत होता है। -- 

बदन्ति तत्‌ तत्तविद॒स्तत्व॑ यजज्ञानमद्दयम्र । 

बह्योति परमाव्मेति भगवानिति शब्धते || (भाग० १।२।११ ) 


परंतु एक ही अभिन्न पदार्थ के नानारूपों के धारण करने का 
कारण है--भगवान्‌ की अचिन्त्य शक्ति। इस श्रचिन्त्य शक्ति 
की ल्ीक्षा भी विचित्र है। इसी के कारण वह्द एक दढोते हुए 
अनेक प्रतीत होता है, ओर अनेक भासित द्दोकर भी बस्तुतः एक 
ही है । भगवान्‌ श्रीकृष्ण इसी शक्ति के बल पर एक समय 
में ही द्वारिका में अपनी षोडश सहसत्र॒प्रियतमाओं के 
सहल में प्रथक्‌ कांय में निरत होकर नारद जी को दृष्टिगोचर 
हुए थे ( भाग १०६६ ) इसी लिए अक्रर ने श्रीकृष्ण की “बहु- 
मृत्येकमूर्तिकम! कह कर स्तुति की है*। बिष्णु पुराण के 'एका- 





१ कपिल्ञ ने इसी बात का प्रतिपादन किय है--- 
ययेन्द्रियं: प्रथगृद्ारैरथों बहुगुणाश्रयः | 
एको नानेयते तद्बत्‌ भगवान शास्त्रवरत्म॑तः ॥ 

२ अनन्‍्ये च संस्कृतात्मानो विधिनाइमिहितेन ते | 

यूजन्ति त्वन्मयात्वां वै बहुमूत्यंकमृतिकम ॥ 
““मांग० १०।४०।७ 
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नेक स्वरूपाय? तथा गोपाज्ञ पूवतापनी के 'एकोडपि सन्‌ बहुधा 
यो विभाति' ( मन्र २० ) वाक्य का लद्य इसी अचिन्त्य शक्ति 
की ओर है | 


शक्ति के प्रकार 


भगवान्‌ अनंत शक्तियों का निवास है, परंतु इन शक्तियों 
को तीन श्रेणी में विभक्त किया जाता है--( १) स्वरूपशक्ति, 
६ २ ) सायाशक्ति, (३) जीव शक्ति । स्वरूपशक्ति चिच्छुक्ति या 
अंतरंग शक्ति कहलाती है, मायाशक्ति जड़शक्ति या बदहिरंग शक्ति 
तथा दोनों के बीच में स्थित होने के कारण जीयशक्ति तटस्थशक्ति 
कददत्ञाती है | अव्यक्तावस्था में ये तीनों शक्तियाँ ब्रह्म में ही लीन 
रहती हैं और अंतर्लीन-बिमश्श होने से वह परमतस्व “ब्रह्म! नाम 
से अभिद्दित होता है । तथा शक्तियों की अभिव्यक्ति होने पर 
वही भगवान्‌? की संज्ञा प्राप्त कर लेता है। अव्यक्त तथा 
व्यक्त--ये दोनों ही दशायें उसमें एक साथ रहती हैं। एक ही 
स्वरूप में केवलत्व तथा भगवत्त्व इन दोनों परस्पर विरोधी धर्मों 
का एक साथ वह श्राश्रय होता है| यह सब कुछ है भगवान की 
अचित्य शक्ति का विकास, अचिंत्य ऐश्वय का विज्ञास। 
भागवत के शब्दों में भगवान्‌ में परस्पर विरुद्ध धर्मों का कितना 
सामझरय है-- 


कमाण्यनोइस्य भवो5मवस्य॒ते 
दुर्गाअयो5थारिभयात्‌ पत्नायनम्‌ । 
काल्लात्सनोी यत्‌ श्रमदायुताश्रयः 
स्वाव्मन्‌ रतेः खिद्यति धीरविंदामिद्द ॥ 
€ भाग० ३।४।१६ ) 
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भगवान्‌ अनीह होकर भी कर्मासक्त हैं, अजन्मा दोने पर 
भी जन्म लेते हैं, काल्ात्मक होने पर भी दुगका आश्रय 
तथा शत्रु से पत्नायन करते हैं; आत्मरति होने पर भी असंख्य 
प्रसदाओं के संग विहार करते हैं--इन विरुद्ध गुणों के आश्रय 
होने के कारण ही भगवान्‌ के वास्तव रूप को समभकने में 
विद्वानों की भी बुद्धि थक जाती दै | 


भगवान्‌ के इसी अचित्य.रूप का वर्णन वृत्रासुर से संत्रस्त 
देवताओं ने बड़ी ही सुंदर भाषा में किया है। उनका कथन है 
कि भगवान्‌ की ज्ञीला दुरव-बोध है। उसकी इयत्ता तथा प्रसार 
का ज्ञान इदमित्थं रूपेण किसी भी विवेचक को नहीं हो 
रवकता । “दुरवबोधो5यं तब विद्यार-योग:” देवताओं की यह 
डक्ति भगवान्‌ की अचित्य शक्ति की परिचायिका है।-- 


दुरवबोध इवायं तव विहारयोगः यद्‌ू अशरणो5शरीर _इृदमन- 
वेक्षितास्मततव्समवाय आव्मना एवं अ्रविक्रियमाणेन सगुणमगुणः रजसि 
पासि हरसि । “+भाग० ६।६॥३६४ 


भगवान्‌ आश्रयशुन्य हैं, शरीररहित हैं, स्वयं अगुण हें 
तथापि अपने स्वरूप के द्वारा ही इस सगुण विश्व की सृष्टि, 
स्थिति तथा संद्दार करते हैं और इससे उनमें किस्री प्रकार का 
विकार उस्पन्न नहीं होता । 


जिस प्रकार सूयमंडल्स्थ एक ही तेजमंडल्ल बाहरी किग्ण 
समूह तथा उनके प्रतिफ्ञन के रूप में विभिन्न भाव से वर्तमान 
रहता है, उसी प्रकार एक ही परम तस्व अपनी स्वभावसिद्ध 
अचित्य अनंत शक्ति की मद्दिमा से सवंदा स्वरूप, जीव तथा 
प्रधान रूप में विचित्र नाना भावों में विराजमान रहता है। 
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भगवान्‌ के तौच रूप 


श्रीमदूभागवत के गंभीर अनुशीलन करने से भगवत्‌-तरब के 
विषय में नि्तांत गंभीर तथा गूढ़ रहस्यों का परिचय उपत्तब्ध 
होता है। भगवान्‌ का स्वरूप तीन प्रकार का जान पड़ता 
है--( १) स्वयंख्प, (२) तदेकात्मरूप तथा (३) 
आवेशरूप । 


(१ ) 'स्वयंरूप” ही मुख्य रूप है | यह रूप अनन्यापेत्षी है 
अर्थात्‌ किसी अन्य की अपेक्षा बिना किये ही यह रूप सिद्ध होता 
है। जिस प्रकार संज्यामें द्विव आदि संख्यायें अपेक्षा-बुद्धि-जन्य 
होती हैं, परंतु एकत्व संख्या किसी की अपेक्षा के बिना 
भी स्वतः सिद्ध होती है, वही अवस्था है भगवान्‌ के स्वयं-रूप 
की । वस्तुतः सच्चिदानंद-विग्नह, परम-सौंद्य-निकेतन तथा परम- 
नयनाभिरास स्वयंरूप ही भगवान्‌ का सवश्रष्ठ रूप है। भगवान्‌ 
के इस रूप से सृष्टि-स्थिति आदि व्यापारों की सिद्धि नहीं द्वोती, 
प्रत्युत उनके अंश रूपों का ही यह काये है; भगवान्‌ का साज्षात्‌ 
कारयये नहीं है। भगवान्‌ स्वयंरूप से अपने ही साथ अपनी दी 
लीला में निव्य निमम्न रहते हैं; भगवान्‌ का देह प्राकृतिक न 
होकर चिन्मय, आनंदमय होता है। वे स्वयं देह भी हैं और 
आत्मा भी हें--उनके देह तथा आत्मा में किसी प्रकार का अंतर 
नहीं है । इस विषय में भागवत की बड़ी मार्मिक उक्ति है-- 


गोप्य: तप: किमचरन्‌ यदुसुष्य रूप 
लावण्यसारमसमोध्वेमनन्‍्यसिद्धमू । 
इग्सिः पिबन्त्यनुसवामिनर्य दुराप- 
मेकान्तधाम यशलसरः श्रिय ऐश्वरस्य ॥ 
( भाग० १०।४४।१४ ) 
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गोपियाँ भगवान्‌ के जिस लावश्य निकेतन रूप का प्रतिदिन 
दर्शन किया करती हैं वह रूप है--अनन्यसिद्ध अर्थात्‌ स्वतः सिद्ध 
स्वयमुद्भुत रूप | यह केबल लावण्य का ही सार नहीं है, अपितु 
यश, श्री तथा ऐश्वय का भी एकमात्र आश्रय है तथा नित्य नूतन 
है । इसके समान दूसरा रूप कोई नहीं है, उसकी अपेक्षा श्रेष्ठ 
रूप की कक्पना तो नितांत असंभव है । 
भक्त के नेत्रों के सामने भगवान्‌ का शरीर मध्यम आकार 
का प्रतीत होता है, परंतु सब का आधार होने के कारण वह 
सर्व-व्यापक ही होता है। भगवान्‌ का शरीर भी “नित्यसुखबोध? 
'रूप होता है | त्वय्येव नित्यसुखबोधतनावनन्ते, भाग० १०१४।२२। 
माया नामक शक्ति के द्वारा यह सखस्तार भगवान से उत्पन्न होता 
है ओर पुनः संहार के अवसर पर उसमें लीन हो जाता है । 
भगवान्‌ की एक द्वारिकालीला ने नारद जी को भी आश्चर्य 
में डाल दिया था। एक ही समय भगवान श्रीकृष्ण ने एक दी 
देह से स्थित होते हुए भी सोलह हजार रानियों से विवाह किया 
था--यह घटना नारद को भी चकित करने वाली थी । भगवान्‌ 
के इस रूप को योगशास्त्र में परिचित 'निर्माशकाय! या 'निर्माण- 
चित्त” मानना उचित नहीं है क्योंकि निर्मोशकाय होता है 
सायिक देह या बेन्दव देह, परंतु भगवान्‌ का यह रूप नित्य- 
सिद्ध देह था--उस्री समय रचा गया मायिक देह नहीं था। 
इसे ही वेष्णव आचाये स्वयंरूप का प्रकाश” मानते हैं । यह 


१ प्रकाश--आकार, गुण तथा लीला में एकता होने पर भी 
एक ही विग्रह का अधिकता से अनेक़ स्थानों में आविर्भाव प्रकाश! 
कहलाता दै-- ह 

अनेकत्र॒प्रकट्ता रूपस्थेंकस्य येकदा । 

सवंथा तत्स्वरूपैव स प्रकाश इतीयंते ॥ --लघुभागवतामृत पु० १३ 
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रूप परिछिनज्ष मी था और अपरिछिन्न भी था। भगवान्‌ की 
स्वरूप शक्ति की महिमा ही ऐसी है। अतः भगवान श्री ऋष्ण 
का स्वयंरूप परिछिन्नवत्‌ प्रतीयमान होने पर भी विभ्रु ही 
रहता है--यही इस रूप की विशेषता है | 


(२) भगवान का द्वितीय रूप है--तदेकात्म रूप। यह रूप 
स्वयं-रूप के साथ एकता रखने पर भी आऋृति, आकार तथा 
चरितादिकों के द्वारा उससे भिन्न के समान प्रतीत होता है, परंतु 
वस्तुतः वह उस रूप से प्रथक नहीं होता । यह भी शक्तियों के 
उत्कष तथा हास के कारण दो प्रकार का होता है--(क) विलास, 
(ख) स्वांश । विज्ञास का रूप मूलरूप से आकृति में अवश्यमेव 
भिन्न होता है, परंतु गुणों में उससे प्रायः समान द्वी द्वोता है। 
प्राय” शब्द का तात्पय यह है कि यह रूप पृवरूप से गुणों में 
किचित्‌ न्‍्यून रहता है। “विल्लास” में तो शक्ति की न्यूनता कम 
रहती है, और रवांश' में कुछ अधिक रहती है। विल्वास में 
शक्ति का प्राकट्य अधिक रद्दता है ओर स्वांश में शक्ति का 
प्राकटथ तद्पेक्षया न्‍्यून रहता है। भगवान में तो अनंत गुणों 
का निवास रहता है, परंतु भगवान के 'स्वयंरूप! में ६४ गुणों 
की सत्ता मानी जाती है जिनमें चार गुण तो विशिष्ट रूप से 
गोविंद में द्वी रहते हैं | ये चार गुण हें--( १ ) समस्त लोक को 
चमत्कृत करनेवाली लीला, ( २ ) अतुलित प्रेम द्वारा सुशोमित 
भप्रियमंडल!, ( ३ ) वशी-निनाद तथा ( ४ ) चराचर को विस्मित 
करने वाली रूपमाधुरी?। श्री ऋष्ण के विज्ञासरूप नारायण में 
केवत्न ६० गुण ही पाये जाते है। स्वांशभूत शिव ब्रह्मा आदि में 
ओर भी कम गुण पाये जाते हैं । 

(३) भगवान्‌ का तृतीय रूप हे--आवेश | ज्ञानशक्ति आदि 
का विभाग कर नारायण जिन महान्‌ जीवों में आविष्ट हुआ 
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करते हैं उनके 'आवेश” रहते हैं, जैसे, बेकुंठ में नारद, शेष, 
सनत्कुमार आदि भगवान के आवेश माने जाते हें । 


जीव का स्वरूप 


जझीव भी भगवान्‌ की तटस्थ शक्ति का विज्ञास है। वह है 
तो स्वय तीनों गु्ों--सत्त्व, रज तथा तम--से नितांत प्रथक्‌ 
परंतु माया के द्वारा मोहित होकर बह अपने को त्रिगुणात्मक 
मान लेता है तथा इससे उत्पन्न दोनेवाले अनर्थ को भी प्राप्त 
करता है। भागवत का कथन है-- 
यया संमोहितो जीव आत्मानं त्रिगुणात्कम । 
परोशपि मनुतेज्वथं ततकृत चामिपथते ॥ 
( भाग० १॥७।५ ) 
जीव को जगत्‌ से बाँधने वाली वस्तु यही माया है। जीव 
और ईश्वर में यही अंतर है कि जीव माया के द्वारा नियम्य होता 
है ( मोहित होता है ), परंतु ईश्वर माया का नियामक द्वोता है। 
साया भी भगवान्‌ की दी एक बिल्क्षण शक्ति हे जिसके विषय 
से भागवत का स्पष्ट विवेचन है-- 
ऋते5थ यत्‌ प्रतीयेत न अतोयेत चात्मनि। 
तद्‌ विद्यादाव्मनों मायां यथा55भासों यथातमः ॥ 
( भाग० २।९|३३ ) 


आशय है कि माया वही है जिसके द्वारा विद्यमान वस्तु के 
बिना भी आत्मा में ( अधिष्ठान में) किसी अनिवंचनीय वस्तु 
पर टन जज नरम कक 





१५ विशेष के त्विए द्रष्टव्य पंडित गोपीनाथ कविराज जी का एत- 
दिषयक लेख--कल्याण माग १६, अंक ४ तथा अंक ८ | 


जन्‍म 
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की प्रतीति होती है ( जैसे आकाश में एक चंद्रमा के होने पर भी 
इृष्टिदोष से दो चन्द्रमा का दीखना ) तथा जिसके द्वारा सत्‌ वस्तु 
दी भी प्रतीति नहीं होती ( जैसे विद्यमान रहते हुए भी राहु 
नक्त॒त्र-मंडल में दृष्टिगोचर नहीं होता )। माया के द्वारा अविद्य- 
मान भी संसार सत्‌ की भांति प्रतीत होता है तथा जगत्‌ का 
समग्र व्यापार चलता रहता है। परंतु सागवत की दाशनिक 
दृष्टि मायावादी अद्वेत वेदांत की नहीं है। 


सानमनया० हि: पर्दा 


२--सावनतल 


भागवत के साधनमाग के प्रति आलोचकों के दो मत नहीं 
हो सकते | भागवत की रचना का कारण भी यही है भक्ति की 
महिमा का प्रकाश करना । भागवत भक्तिशास्त्र का एक विशात्न 
विपुलकाय विश्वकोष माना जा सकता है जिसमें भक्ति के तत्त्व 
का, प्रेम के सिद्धांत का, बड़ा ही मार्मिक विवेचन भश्रस्तुत किया 
गया है। भागवत का तो स्पष्ट कथन है कि निर्मल ज्ञान तथा 
नेष्कम्य भगवान्‌ की भक्ति से स्निग्ध न होने पर नितांत 
उपेक्षणीय होता है-- 

नेष्कम्यमप्युच्युतमाववर्जितं 
न शोभते ज्ञानमलं निरक्षनम ' 

ज्ञान की हीनता दिखलाते हुए भागवतकार ने एक बड़ी ही 
सुंदर उपमा की अवतारणा की है । भक्ति से विरहित ज्ञान का 
अभ्यास भूसा कूटने के समान होता है। धान को कूटने से 
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चावल निकल सकता है, परंतु पुआल के कूटने से क्‍या एक: 
दाना भी चावल इसमें मिल सकता है ? 
श्रेयः-स्रू ति भक्तिमुदस्य ते विभो 
क्लिश्यन्ति ये केवल बोधलब्धये | 
तेघामसी कुशल एवं शिष्यते 
नान्‍्यद यथा स्थूलतुषावधातिनामस्‌ ॥ 
( भाग० ३०।१४।४ ) 


हे समगवन्‌ , कल्याण की श्रसवकमणी आपकी भक्ति को 
छोड़कर जो प्राणी केवल ज्ञान ही प्राप्ति के लिए क्लेश करते हैं, 
उनके हाथ में केवल क्लेश ही बच रहता है जैसे भूसा कूटने- 
वाले को केवल परिश्रम ही द्वााथ लगता है, दाने का दशन नहीं 


होता । 


भगवान्‌ की भक्ति मुक्ति से भी बढ़कर है| साधारण जन 
तो मुक्ति को दही अपने जीवन का चरम लक्ष्य मानते हैं, परंतु 
भगवद्भक्तों के लिए मुक्ति दासी की भाँति पाँव पलोदने के 
लिए प्रस्तुत रहती है, परंतु वे उचकी ओर फूटी दृष्टि से भी नहीं 
देखते | भगवान्‌ का भक्त क्‍या चाहता है ? केवल प्रियतम के 
पादपओं की सेवा | ब्रह्मपद, स्वगराज्य, चक्रवर्ती राज्य, पाताल का 
राज्य, योग की अलोकिक सिद्धि द्वी नहीं, भ्रत्युत मोक्ष की भी 
कामना उसे नहीं रहती-- 
न पारमेइ्य न महेन्द्रविष्टय 
न सावमोम॑ न रसाधथिपत्यम | 
न योगसिद्धीरपुनमं॑ वा 
मध्यपिंतात्मेच्छुति मद विनाअन्यत्‌ ॥ 
( भाग० ११|१४।१४ ) 
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इतना द्वी नहीं, यदि भगवान्‌ भी प्रसन्न होकर मुक्ति प्रदान 
करते हैं, तब भी उनका एकांती भक्त उस मुक्ति की वाब्छा भी 
नहीं करता-- 
न किश्वित्‌ सखाधवो घीरा भक्ता होकान्तिनो मम । 
वान्छुन््यपि मया दुर्त कैवल्यमपु नभवस्‌ ॥ 
( साग० ११।२०।३४ ) 
माँगने पर भगवान मुक्ति को तो दे देते हैं, परंतु भक्ति नहीं 
देते। तीत्र ज्ञान के बल्न पर मुक्ति की उपल्वब्धि तो एक साधारण 
व्यापार है, परंतु भक्ति की प्राप्ति एक दीध व्यापार होने के 
अतिरिक्त भगवान्‌ की केवल कृपा से ही साध्य होती है:-- 
है है भगवान भजतां सुकुन्दो 
मुक्ति ददाति कट्टिचित्‌ स्‍्स न भक्तियोगम्‌ | 
( भाग० ४॥६।$८ ) 
जब भगवान्‌ का ही भक्ति के विषय में इतना पतक्षपात है, 
तब उनके भक्तों की तो बात ही निरात्री है | प्रमाभक्ति का रसज्न 
भक्त मोक्ष को भी भगवान्‌ का अनुग्रह नद्दी मानता, उस्र इंद्रादि 
पद की कथा दही क्या है जिसमें भगवान्‌ के भ्रकुटी उठाने पर ही 
खलबली मच जाती है। वह तो गोविंद के पादारविंद-मकरंद का 
लोलुप अ्रमर बनकर जीवन-यापन द्वी अपना चरम लक्ष्य मानता 
है। भागवत का कथन नितांत स्पष्ट है-- 
नात्यन्तिकं विगणयन्त्यपि ते प्रसाद 
कि व्वन्यदर्पितभयं भ्रव उन्नयेस्ते 
येहज्ञ व्वदक्लिशरणा भवतः कथायाः 
कौत॑न्यतीर्थथशसः कुशला रसज्ञाः ॥ 
( साग० ३।१५४५॥४८ ) 
श्र 


श्ष्द भागवत संप्रदाय 


भगवान्‌ की भक्ति के आकषण--प्रभाव का किद्चित्‌ परि- 
चय हमें इस घटना से भी लग सकता है कि जिन मुनिजञ्ञनों की 
संसार से संबद्ध समस्त अथियाँ खुल गईं हैं और इसीलिए 
जो ज्ञान के द्वारा अपने स्वरूप की उपलब्धि कर अपने में ही 
आनंद मनाया करते हैं, ऐसे आत्माराम ज्ञानी जन भी भग- 
वान के विषय में अद्देतुकी भक्ति क्रिया करते हैं। यह सब 
भगवान्‌ के गुणों की महिमा है। सोंद्य-निकेतन साज्षान्मन्मथ 
-सन्मथ श्रीकृष्ण की रूपमाधुरी ही इतनी अधिक है, इतनी अलौकिक 
है कि समस्त प्रपचों के पारगामी ज्ञानी लोग भी उनके पादार- 
विंद की सेवा में अपने को निमझ कर जीवन यापन करते हैं-- 


आत्मारामा हि सुनयो निश्रन्था अप्युरुक्मे | 
कुवन्त्यहैतुकीं भक्तिमित्यंभूतगुणों हरिः | 
( भाग० $॥७|१० ) 


मुक्ति से बढ़कर भक्ति के इस आकर्षण में एक शज्ञातव्य 
रहस्य है । ज्ञान के द्वारा उपलब्ध त्रह्मानंद की अपेक्षा श्रमाभक्ति 
की कक्षा कहीं ऊँची है। बह्मानंद रस नहीं होता, परंतु भक्ति रस 
है। बह्मानंद तथा रस में महान्‌ अंतर है। भक्त बासना के 
विनाश से जायमान मुक्ति की तनिक भी अपेक्षा नहीं रखता। 
वह तो वासना के विशोधन से उत्पन्न अलौकिक रसानंद के 
लिए तल्ञाल्ायित रहता है | इस्लीलिए मुक्ति की अपेक्षा भक्ति का 
स्थान कहीं ऊँचा, कहीं महत्त्वपूर्ण होता है । परंतु यद्द भक्ति 
साधनारूपा-वधी भक्ति नहीं है, अपितु साध्यरूपा रागानुगा प्रेमा- 
भक्ति है जिसके विषय में भागवतप्रवर प्रहाद का अनुभूत कथन 
यह है-- 


* पुराणों में विष्यु १७६ 
न दान॑ न तपो नेज्यान शोच न अताबि च | 
प्रीयतेई्मलया भकृत्या दरिसन्‍्यद्‌ विडम्बनस्‌ ॥ 

( भाग० ७।७॥५२ ) 
इंस्रीलिए श्रीमद्धागवत भगवान के चरणारविंद के उपासक 
भक्तों को प्राणियों में सव पे श्रेए. बतल्लाकर उनके आदश के 
पालन का उपदेश देता है-- 
समाश्चिता ये पदपल्धवछुव॑ महत्पद पुण्ययशों मुरारेः । 
भवास्वुधिवत्सपद परं पद पर्दं पद यद्‌ विपदां न तेषाम्‌ ॥ 
( भाग० १०१४।५८ ) 
समस्त वेदांतखारमयी भागवती कथा का यही प्रयोजन है, 
यही चरम लक्ष्य है--प्रीतिमय हृदय से भगवान्‌ के चरणों में 
आत्मसमपंण | भागवत भगवद्वीता का ही उपबृहण नहीं है 
प्रत्युत त्रह्मसूत्र का मर्मप्रकाशक भाष्य भी है । जिस भगवान्‌ 
वेदव्यास ने त्रद्मसूत्रों की रचना कर उपनिषद्रों के प्रकीर्यण तथ्यों 
को एक सूत्र में ग्रथित किया उन्होंने ही भागवत का निर्माण कर 
अपने सूत्रों के ऊपर अक्लत्रिम भाष्य की रचना स्वयं कर दी। 
अतः रकंद-पुराण का यह अभिमत सिद्धांत है कि भागवत ब्रद्यान 


सूत्रों का अर्थोपबृंहण है । वेष्णव आचायों का भी इस विषय 
में ऐकमत्य दे । 





(५) 


दक्षिण के संप्रदाय 


श्रीवेष्ण॒व संप्रदाय 


तथा 


माध्च संप्रदाय 


(१ ) भक्ति का द्विवीय उत्थान 
( २ ) आलवार 

(३ ) श्रीवष्णवों का साध्य तत्त्व 
(४ ) श्रीवष्णवों की साधना 
(५) माध्वयसत 


तवासृतस्यन्दिनि पादपड्जे 

निवेशितात्मा कथमन्यदिच्छति | 

स्थितेष्रविन्दे मकरन्दनिभरे 

मधुत्रतोी नेज्लससं समीक्षते ॥ 
-आलबन्‍्दारस्तोत्र 


?-भक्ति का द्वितीय उत्थान (७०० ई०--१४०० ई०) 


वेष्णवभक्ति का द्वितीय उत्थान हमें दक्षिण भारत के तमिल्- 
नाडमें उपलब्ध होता है | यह युग आरंभ द्वोता है आल्वार संतों 
से और अंत होता है वेष्पव आचायों से | तमित्न देश के वेष्णव 
संतों का सामान्य अ्रमिधान है आतूवार | इस तमित्न शब्द का 
अथ है भगवद्भक्ति-रस में लीन व्यक्ति | इस काल में बिष्गु 
भक्ति की बाढ़ आ गई थी इस द्रबिड़ देश में । भक्तों की संख्या 
की कोई गिनती न थी। ऊँच-नीच का कोई भेदभाव नहीं था । 
स्री-पुरुष, जाह्मण-शुद्र सबत्र भगवान्‌ के भक्तिरस से सिक्त भक्तों 
की बानी भगवान्‌ की दिव्य लीज्ा दिखलाने में मुखरित हो रही 
थी। ऐसे भक्तों में से केवल १९ आलबार विशेष गौरब तथा 
सम्मान की दृष्टि स देखे जाते हैं | इनका द्रविड़ भाषा में निबद्ध 
पद्ावली वेद मंत्रों के समान पवित्र, मधुर तथा सरस मानी 
जाती है। आलवारों के द्वारा क्षेत्र प्रम्तुत किया गया था जिसमें 
आचार्यों ने भक्ति के बीज का वपन किया | आतल्ववार लोग मस्त 
जीव थे। भक्ति में सराबोर होकर ये लोग भगवान की कला का 
आवि्भाव जनता के बीच अपने पदों द्वारा किया करते थे। 
इसके विपरीत आचाय लोग संस्कृत के महान विद्वान थे तथा 
चेंदिक विधि-विधानों के विशेष पक्तपाती थे। इन्हीं लोगों ने 
भक्तिआंदोलन को शास्त्रीय पीठ पर प्रतिष्ठित किया। चार 
खंप्रदायों का जन्म इस युग में संपन्न हुआ--निम्बाक 
(या सनकादि संप्रदाय », श्रीसंप्रदाय, माध्वसंप्रदाय तथा 


श्व्र्ड भागवत संप्रदाय 


रुद्रसंप्रदाय ( विष्णुर्वामी )। इन आचार्यों की दृष्टि में शंकरा- 
चाय का सायावाद भक्ति का महान प्रतिबंधक था। भेदसिद्धि 
होने पर ही भक्ति का उदय होता है । अद्वेत भावना 
भक्ति की नितांत बाधिका है। इसलिए इन आदचार्यों ने-- 
श्रीवेष्णव तथा माध्व वेष्णवों ने--बड़ी दह्वी सतकता से मायावाद 
का खंडन किया । निम्बाक--मत द्वेत तथा अद्वेत दोनों सिद्धांतों 
को दशाभेद से अंगीकार करता है। अतः इस मत के आचार्यों 
ने खंडन की ओर ध्यान न देकर अपने मतानुखार भजन तथा 
पूजन की ओर ही अपनी दृष्टि लगाई । इस युग की साहित्यिक 

भिव्यक्ति का माध्यम देववाणी है। संस्कृत के द्वारा ही इन 
आचार्यों ने प्रस्थानत्रयी--उपनिषद्‌, ब्रह्मसुत्न तथा भगवदूगीता- 
पर प्रौढ़ भाष्यों का निर्माण कर अपने दाशनिक सिद्धातों की 
बंदिकता तथा परंपरा सिद्ध की । निंबार्कीय राधाकृष्ण के उपासक 
हैं। श्रीवेष्णव तथा माध्च लोग लक्तमीनारायण की विशेष 
आराधना करते हैं। दाशनिक सिद्धांतों में स्पष्ट भेद होने पर भी 
व्यावहारिक सिद्धांतों में इनमें विशेष अंतर नहीं था। भक्ति की 
उपयोगिता सवतन्न मानी जाती थी, परंतु इस भक्ति के रूप में 
थोड़ा बहुत अंतर दीख पड़ता है। आदिम तीनों संप्रदायों की 
परंपरा तो जागरूक रही, परंतु विष्णुस्वामी का संप्रदाय 
किसी कारण से उच्छिन्न हो गया ओर तृतीय उत्थान में वल्लभा- 
चाय ने इस मतको आगे बढ़ाकर लोकप्रिय बनाया । 


दक्षिण भारत में भक्ति-आंदोलन 
भारतवधे के मध्यकाल्षीन इतिहास की सबसे विशिष्ट तथा 
महत्त्वपूण्र घटना भक्ति का जन-आंदोलन है। अब तक व्यापक 
प्रभाव रखने पर भी भक्ति आंदोलनरूप में हमारे सामने नहीं 


दक्षिण के संप्रदाय श्र 


आती | मध्ययुग की अनेक घटनाओं ने मिलकर भक्ति के धार्मिक 
आंदोलन को जन्म दिया। उत्तर भारत को इस आंदोलन की 
प्ररणा दक्षिण भारत से मिल्ली | श्रतः इस वेष्णव आन्दोलन की 
वजयापकता तथा प्रभविष्णुता के रहस्य को जानने के लिए दक्षिण 
भारत की धार्मिक स्थिति का अनुशीलन नितांत आवश्यक है 


दक्षिण भारत में लोगों के हृदय में भगवत्प्रंम की निश्ठा 

तथा आस्था को जागरित करनेवाले दो प्रकार के संत हुए। एक 
तो शैब संत हुए जिनकी संख्या ६४ मानी जाती है और जिनमें 
माणिक्षवाचक, संबंध, वागीश और खुंदर ये चार संत सबसे 
अधिक प्रसिद्ध हैं। इनकी अमरवाणी आध्यात्मिक साहित्य के दो 
महान संग्रहमंथों में आज भी सुरक्षित है। एक का नाम है 
देवरम! जिसका अथ होता है ८ भगवठ्यम के हार! और दूसरे 
का नाम है तिरु वाचकम” जिप्तका अथ है 'पविन्रवाणीः 
इसी प्रकार दक्षिण भारत के आध्यात्मिक गगन में चमकने वाले 
अनेक वष्णव संत भी हुए जो आव्यार' के नाम से प्रसिद्ध हैं । - 
आलवबार! शब्द का अथ है 'अध्यात्मज्ञानरूपी समुद्र में गहरा 
गोता लगानेवाल्ना व्यक्ति!। ये संत भगवान नारायण के सच्चे 
प्रमी उपासक थे। इनके जीवन का एक ही ब्रत था विष्णु के 
विशुद्ध प्रम में स्वतः लीन होना तथा अपने उपदेशों द्वारा दूसरों 
को ल्ञीन करना । इनकी मातृभाषा द्राविड़ी या तमिछ थी जिसमें 
सरस भक्तिरस-स्निग्ध सहस्नों पद्यों की रचनाकर इन लोगों ने 
जनता के हृदय में भक्ति की सरिता बहा दी। 


आलवार युग!” के अनंतर आजचाययुगः आता है 
जिसमें बेदिक कमकांड तथा सीमांखा के विद्वान आचारयाँ 
ने तक तथा युक्ति के द्वारा भक्ति की उपादेयता सिद्ध की 


श्ष्प६्‌ भागवत संप्रदाय 


तथा मायावाद का प्रखर खंडनकर ज्ञानमार्ग की अपेक्षा 
सरलतर मक्तिमार्ग की प्रतिष्ठा जनता में की। आलवार तथा 
अआाचाय--दोनों ही विष्णुमक्ति के जीवंत प्रतिनिधि थे, परंतु 
दोनों में एक पार्थंकय है। आलवारों की भक्ति उस पावनसलितला 
सरिता की नेसर्गिक धारा के समान है जो स्वयं उद्वेलित होकर 
प्रखर गति से बढती जाती है और जो कुछ सामने आता है उसे 
तुरंत बह्दाकर अल्लग फेंक देती है। आचायों की भक्ति उस 
तरंगिणी के समान है जो अपनी सत्ता जमाए रखने के लिए रुका- 
बट डालनेवाले विरोधी पदार्थों से लड़ती झगड़ती आगे बढ़ती 
है। आलवारों के जीवन का एकमात्र आधार था प्रपत्ति; विशुद्ध 
भक्ति; परंतु आचार्यों के जीवन का एकमात्र सार था भक्ति तथा 
कम का मंजुल्ल समन्वय । आलवार शास्त्र के निष्णात विद्वान न 
होकर भक्तिरस से सिक्त थे। आचाय वेदांत के पारंगत विद्वान 
ही न थे, प्रत्युत तक ओर युक्ति के सहारे प्रतिपत्षियों के मुखमुद्रण 
करनेवाले बावदूक पडित थे। आलवारों में हृदयपक्ष की प्रबल्नता 
थी, तो आचार्यों में बुद्धिपक्ष की दृढ़ता थी | यही विभेद दोनों 
की जीवन दिशा को परिवतन करनेवाज्ञा सार्मिक अंतर था। 


२--आतलवार 


आलवार लोगों ने अपने जीवन से इस सत्य की घोपणा की 
थी कि भगवान्‌ के दरबार में प्रवेश पाने का सबको अधिकार 
है । ब्राह्मण ओर शूद्र, पुरुष तथा ख्ली, बालक तथा वृद्ध--सबका 
समान अधिकार है | आवश्यकता है भक्तिमय हृदय की । सुनते हैं 
आलवारों में कतिपय भक्त नीच जाति के भी थे। एक आलवार 
( गोदा ) स्री जाति के भी थे | आलबारों की संख्या बारह मानी 


दक्षिण के संप्रदाय श््७ 


जाती है | इनकी स्तुतियों का संग्रह नालायिर प्रबंध ( चतुः सहख 
पद्मात्मक ) के नाम से विख्यात हे जो भक्ति, ज्ञान, प्रम, सोदये 
तथा आनंद से ओतग्रोत अध्यात्मन्नान का एक अनमोल निधि 
है | इनके आविर्भाव का कात्न सप्तम शतक से लेकर दशम शतक 
तक माना जाता है| "आर 


आकब्वारों के दो प्रकार के नाम मिलते है | एक तो तमिल्न 
नाम और दूसरा संस्कृत नाम | इन भक्तों का दक्षिण भारत में 
इतना अधिक आदर है कि इनकी मूर्तियों की स्थापना वष्णव 
मंदिरों में की गई है जहाँ इनके मधुर पद्म आज भी गाये जाते 
हैं तथा इनको प्रभावशात्रिनी जीवन-घटनायें नाटक के रूप में 
आज भी उपदेश के लिए दिग्ब्नाई जाती हैं । इनके पद वेदमंत्रों 
के समान पवित्र माने जाते हैं। पवित्रता तथा आध्यात्मिकता की 
दृष्टि से इन भक्तों के पदों का संग्रह 'तमित्यववेदः के नाम से पुकारा 
ज्ञाता है। पराशर भट्ट ने इन आलवारों का नाम निर्देश बढ़ी 
सुंदरता से इस पद्म में किया है-- 


भूतं सरश्ष महदाह्य. भददनाथ--- 
श्री भक्तिसार-कुलशेखर-योगिवाहान | 
भक्तादिपरेश-परकाल-यतीन्द्वमिश्रान्‌ 
श्रीमत्‌ परांकुशमुर्नि प्रणतो5स्मि वित्यम | 
इन आल्वारों का संक्षिप्त परिचय" नीचे दिया जाता है। 
( १ ) पोयगे आलवार ( सरो योगी ) 
(२) भूतत्तालवार ( भूत यागी ) 
(३ ) पेयालवार ( महत्‌ योगी 3 
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ये तीनों आल्ववार अत्यंत प्राचीन तथा समकालीन माने 
जाते हैं । इनके बनाये हुए तीन सौ भजन मिलते हैं, जिन्हें भक्त 
लोग ऋग्वेद का सार मानते हैं | पोयगे आालवार का जन्म कांची 
नगरी में हुआ था जो उन दिलों में विद्या का एक प्रधान केन्द्र 
माना जाता था। भूवतताक्बार का जन्म “महाबल्लीपुर! में तथा 
पेयाज्ञवार का मद्रास के समीप मेल्षापुर में हुआ था। ये तीनों 
भक्त भक्ति तथा ज्ञान के जीवित प्रतीक थे और मगवच्चर्चा 
करते हुए नाना तीर्थों में भ्रमण किया करते थे । एकबार ये तीनों 
संत 'तिरुकोईलूर” नामक ज्ेत्र में गये। उस समय तक ये लोग 
एक-दूसरे से परिचित नहीं थे। सरोयोगी मगवान्‌ की पूज्ञा 
कर कुटिया के भीतर जाकर ल्लेट गये थे । स्थान एक व्यक्ति के 
सोने के लिए पर्याप्त था। भूतयोगी के आने पर दोनों भक्त 
उठकर बेठ गये तथा महत्योगी के उस्र कुटिया के पधारने 
पर तीनों जन खड़े होकर भगवान्‌ के भजन में निरत हो गए। 
उसी समय साज्ञात्‌ भगवान्‌ की दिव्य प्रभा का आविभीव हो 
गया । कुटिया प्रकाशित हो उठी । भक्तों ने आश्चयचकित नेत्रों 
से भगवान्‌ के दिव्यरूप का दर्शन किया और उनकी अलौकिक 
भक्ति का वरदान माँगा | इनके पद्मों का संग्रह 'ज्ञानप्रदीप” के 
नाम से विख्यात है ! 


(2 ) मक्तिधार-तिरुमढ़िसे आलवार 


दक्षिण भारत में 'तिरुसड़िसे! नाम का एक प्रसिद्ध तीथ है 
जहाँ जन्म ग्रहण करने के कारण भक्तिसार इस नाम से विख्यात 
हुए थे । इनके पिता का नाम भागेव था तथा माता का 'कन- 
कावती! । सुनते हैं कि इनके माता-पिता ने इन्हें सरकंडों के 
जंगल में छोड़ दिया था जहाँ तिरुवाइन्‌ू नामक व्याध तथा उनकी 
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पत्नी पंकफजवल्ली उठाकर अपने घर ले आये ओर पाल पोस 
कर बड़ा किया | भक्तिसार ऐसे अलौकिक प्रतिभासंपन्न व्यक्ति थे 
कि थोड़ी अवस्था में इन्होंने प्राय: सभी धर्मग्रंथ पढ़ डाला था | 
तपस्या तथा भजन इनके जीवन का सवस्व था | विशेष पंडित होने 
पर मी अभिमान का इनमें तनिक भी लेश न था। इनके बनाये 
हुए पदों के कारण जब इनकी प्रसिद्धि बढ़ने क्गी ता इन्होंने 
एक दिन अपने पदों की सारी पोधियों को कावेरी नदी में डाज़ 
दी । सब पुस्तक तो कावेरी में बह गई, केवल दो पुस्तक प्रवाह के 
प्रतिकूल भी तट पर आ गई और बच गईं। इनके उपदेशों का 
सार इस प्रकार है-- 

भक्ति भगवान की कृपा से ही प्राप्त होती है। भगवान्‌ की 
कृपा को पाकर मनुष्य अजेय बन जाता है। भगवसद्धम दी 
मनुष्य के ल्िण सबसे बड़ी संपत्ति है। नारायण ही जगत्‌ के आदि 
कारण हैं | ज्ञाता, ज्ञेय तथा ज्ञान--तीनों बह्दी हैं। नारायण ही 
सब कुछ है। वे ही हमारे सबेस्व हैं। 


( ४ ) शठकोप-नस्मालवार ८ परांकुश मुनि ) 

आलवारों के इतिहास में शठकोप आचाय का नाम सर्वाति- 
शायी तथा नितांत महत्त्वपूण दै। इन्हें सवश्रष्ठ माना जा 
कता है। ये विष्वग्सेन के अवतार माने जाते हैं। विष्णु के 
अनुचरों में विष्वग्सेन का वही स्थान है जो शिव के अलुचरों में 
गयों के अधिपति गणेश का है। तिन्नवेल्ी जिले के ताम्रपर्णी नदी 
के तीर पर स्थित 'तिरुक॒कुरुकूर! गाँव में इनका उच्च ब्राह्मण वंश 
में जन्म हुआ था । इनके पिता कारिमारन्‌ पांड्यरेश के राजा के 
उच्च अधिकारी थे। तदनंतर वे दक्षिण के एक छोटे राज्य के 
खासन्त पद पर अधिप्ठित हुए । शठकोप ने अपने जन्म लेने के 
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दूस दिनों तक कुछ भी भोजन नहीं किया जिससे इनके पिता को 
विशेष चिंता हुई और उन्‍होंने अपने प्रास के स्थानीय मंदिर में 
इन्हें चढ़ा दिया । मंदिर के पास इमली के खोखले में रहकर 
इन्होंने कठिन तपस्या की तथा भगवान्‌ की उदच्चकोटि की उपासना 
में अपना अमूल्य समय बिताया | ये ३५ वर्षों तक इस भूतल 
पर रहकर उपासना की दिव्य प्रभा दिखलाकर अस्त हो गये । 
इनके बनाए हुए चार प्रंथ हैं जो गंभीरता तथा सुदरता के 
कारण चारों वेदों के समान मान्य तथा महनीय माने जाते हैं । 
इन प्रंथों के नाम हैं--( १ ) तिरुविरुत्तम , ( २) तिख्वाशि- 
रियम्‌ , (३ ) पेरिय तिरुवन्‍्ताति, (४ ) तिरुवाय भोक्ति | इन 
अंथों मे से केवल तिरुवाय मोल्ति में ( जिसका अथ पवित्र ज्ञान! 
है) इजार से ऊपर पद हैं। तमिल देश के वेष्ण॒वों के प्रधान ग्र'थ 
“दिव्य प्पिरबन्दम? के चतुथाश में शठकोप के ही पद संग्रहीत हैं। 
इनके पद मंदिरों तथा धार्मिक उत्खवों में बड़े श्रम से गाये जाते 
हैं। मोलि का पाठ वेदपाठके समान पवित्र तथा महत्त्वपूर्ण माना 
जाता है। शठकोंप की उपासना गोपीभाव की थी | इन्होंने भगवान्‌ 
को नायक तथा अपने को नायिका के रूप में अंकित किया है। 
वेदान्तदेशिक ने तिरुवायमोत्रि को द्रविडोपनिषत्‌ः नाम दिया 
है ओर मद्त्वपूर्ण होने के कारण उसका संस्कृत में अनुवाद 
भी किया है । इनके पद तमित्न कविता की मधुरिमा के आदश 
माने जाते हैं | तमित्लभाषा के स्वश्रष्ठ कवि कंबन्‌ के रामायण को 
भगवान रंगनाथ ने तब तक स्वीकार नहीं किया जब तक उन्होंने 
आरंभ में शठकोप की स्तुति नहीं को । कंबन का कहना है-- 
क्या संसार के समग्र काव्य नाम्माज्वार के एक शब्द की भी 
बराबरी कर सकते हैं ? क्‍या मच्छुर गरुड़ का मुकाबला कर 
सकता है ? क्‍या जुगनू सूथ के सामने चमक सकता है ? प्रसिद्धि 
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है कि ज़ब शठकोप ने भगवान्‌ रंगनाथ के खामने अपने पदों 
को गाकर सुनाया, तो मूर्ति में से आवाज निकली--थये हमारे 
आलवार (नम आलवार) है! । तभी से इनका नाम “नम्मालवार' 
पड़ गया।। 


(६ ) बधुरकब्ि 


मधुर कवि गरुड़ के अबतार माने जाते हैं। इनका जन्म 
'तिरुकालूर नामक गाँव में किसी सामवेदी ब्राह्मणकुल में हुआ | 
ये वेद के अच्छे ज्ञाता थे। परंतु पांडित्य का सब अभिमान छोड़ 
कर इन्होंने भगवान के प्रम को ही अपने जीवन का सवंस्व 
बनाया । ये तीथयात्रा के प्रसंग में नानास्थानों में घूमते हुए 
उत्तर भारत में आये। एक बार जब गंगा के तीर पर भ्रमण कर 
रहे थे, तव उनके सामने दक्षिण की ओर एक दिव्य प्रभा भ्रज्ब-: 
लित हुईं । इन्द्रोंने इस देवी आदेश मानकर उसका अनुगमन 
किया । वह प्रभा कई दिनों तक इस प्रकार जल्ञती रही। अंत में 
वह ताम्रपर्णी के तीरस्थ कारुकूर गाँव में जाकर बंद हो गई। 
खोज करने पर मधुर कवि ने शठकोपाचार्य को इमली के 
खोखते में ध्यानस्थ पाया और उन्हें ही अपना गुरु बनाया। शठ- 
कोप की कृपा से मधुरकवि भ्रगवान्‌ के भव्य भक्त बन गए और 
उन्होंने भी अपने गुरुदेव की कीति का गायन कर उनके नास को 
दक्षिण भारत के घर घर में पहुँचा दिया। अपनी कविता के 
माधुय के कारण द्वी ये मदह्दाशय मधुरकवि के नाम से विख्यात 
हैं और उनका असली नाम बिल्कुल अज्ञात ही है । 


१ विशेष द्रष्टव्य कल्याण के 'संतांक' में एतद्विषयक लेख । 
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(७ ) कुलशेखर आव्वार 

ये केरल देश के राजा दृढ़ब्रत के पुत्र थे। ये भगवान के 
कौरतुभमणि के अवतार माने जाते हैं। इन्होंने राजोचित समग्र 
विद्याओं का विधिवत्‌ अध्ययन किया था। राजसिंहासन पर 
बेठने पर इन्होंने प्रजा के अनुरंजन तथा विधिवत्‌ पालन में बड़ा 
ही अनुराग दिखत्ाया तथा न्याय की सीमा बाँधी, परंतु अतुल्त 
संपत्ति के अधिकारी होने पर भी इनकी प्रीति विषयों की ओर 
तनिक भी न थी ये सदा भगवान्‌ के चिंतन में निमग्न रहते 
थे। छुनते हैं कि एक बार ये रामायण की कथा सुन रहे थे । प्रसंग 
यह था कि भगवान श्रीराम सीता की रक्षा का भार लक्ष्मणजी 
के ऊपर छोड़ कर स्वयं अकेले खरदूषण की विपुल सेना से युद्ध 
करने के लिए जा रहे हैं । व्यासजी ने ज्योंद्दी यह श्लो ऋ पढ़ा-- 

वतुदृश सहस्लाणि रक्षसाँ भीमकर्मणास्र । 
एकश्च रासो धर्मांत्मा कर्थ युद्ध करिष्यति ॥ 

रामायणीय कथा में कुज्षशेखर इतने तन्‍्मय हो गए कि 
उन्होंने अपने सेनानायक को तुरंत आज्ञा दी कि चल्नो, 
हम लोग श्रीराम की सहायता के किए राक्षस्रों से युद्ध करे। 
ब्यास जी के आश्वासन देने पर कि अकेले राम ने समग्र सेनाओं 
का तुरंत विनाश कर डाल्ञा राजा को शांति मिज्नी और उन्होंने 
शपनी सेना को लोट आने का आदेश दिया" । 


१ नाभादासजी ने अपने भक्तमाल ( छुप्पय ४४ ) में 'भक्तदास” 
के नाम से कुलशेखर का उल्लेख किया है ओर सीताहरण का प्रसंग 
सुनकर तलवार तान कर शअ्रपने घोड़े को दौड़ा कर समुद्र में डाह्न देने का 


परिचय दिया है-- 
भक्तदास इक भूप अश्रवन सीता हर कीनों । 
धार! भार! करि खड॒य बाजि सागर में दोनों । 
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न्‍्ततो गत्वा कुलशेखर ने अतुत्त संपत्ति तथा पैतृक राजपाट 
को तिल्लाऋ्ज॒त्ति देकर भगवान रंगनाथ के शग्ण में अपना अभीष्ट 
स्थान पाया । श्रीरंगम्‌ में रहकर ही उन्होंने अपनी प्रसिद्ध स्तुति 
'ुकुंदमाला”! की रचना की। यह मुकुदमाल्ा स्तोच्र समस्त 
बेष्शवों के, विशेषतः श्रीवेष्णवों के, गले का हार है। भाषा की 
मधुरता तथा भावों की कोमलवा में यह स्तोत्र अपना प्रतिद्वंदी 
नहीं रखता। इसके सॉदय के परिचय के लिए एक-दो श्लोक 
पर्याप्त होंगे । 
जयतु जयतु देवो देवकोनन्दनो<5य 
जयतु जयतु कृष्णो वृष्णिवंशग्रदीपः । 
जयनु जयतु मेघश्यासलः कोमलाड़े 
जअयतुजयतु पृथ्वीसारनाशो सुकुन्दः ॥ 
मुकुन्द ! मृध्नां प्रणिपत्थ याचे 
भवन्तमेकान्त-मियन्तमथमर॒ । 
अविस्मृतिस्ववचचरणार विन्दे 
भव भवे मेउस्तु भवत्पमसादाव || 


(८) विष्णुचित्त  परि-अलवार 
इनका जन्म मद्रास प्रांत के तिन्‍नेवेली जिले के “बिल्लीपुत्तर 
नामक पविन्न स्थान में हुआ था। इनके पिता-मांता का नाम 





नरसिंह को अनुकरण होइ हिरनाकुस मारथीो । 
बह्टे भयो दसरत्य, राम बिछुरत तन छाों ॥ 

१ 'मुकुंदमाला? के दो संस्करण मिलते हैं--एक छोटा और दुसरा 
बड़ा | इसके ऊपर श्रनेक प्राचीन टीकायें उपलब्ध होती हैं जिनमें से एक 
प्राचीन टीका के साथ यह अन्नमले विश्वविद्यालय से प्रकाशित हुआ है। 
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था--पमुकुन्दाचाय तथा पद्मा जिन्होंने बट-पत्र-शायी भगवान 
मद्दाविष्णु की क्पा से इस भक्त पुत्ररक्न को प्राप्त क्रिया था। 
ये गरुड़ के अवतार माने जाते हैं। बाल्यकाल से ही इनके 
हृदय में विशुद्ध अनन्य भक्ति का उदय हो गया था जिसके 
चश होकर इन्होंने अपनी समग्र संपत्ति भगवान्‌ की अचना-पूजा 
में लगा दी। इसी समय पांड्य देश में बत्देव नामक राजा 
राज्य कर रहे थे जिनके राज्य के अंदर मदुरा तथा तिन्नेवेल्षी 
का जिला पड़ता था। राजा अध्यात्म-विद्या का रसिक था, 
'और उसकी उत्सुकता ओर भी बढ़ गई जब किसी पंडित के 
आुख से उन्हों ने परलोक के लिए इस जीबन में पुण्य कमाने 
की बात सुनी-- 
वर्षाथंमष्टे. अयतेत.. मासान्‌ 
निशाथमथ दिवस यतेत। 
वाधक्यहितो-बंयसा नवेन 
परत्र देतो-रिह जन्‍्मना च ॥ 


राजा किसी भक्त विद्वान की खोज में ही था कि भगवान्‌ के 
आदेश से स्वयं विष्णुचित्त उसकी राजधानी मदुरा में गये और 
राजा को भक्ति के रहस्यों की शिक्षा दी। राजा योग्य गुरु से 
भक्ति की यथाथ शिक्षा पाकर क्वतकृत्य हो गया और उसने 
इनको बड़े आदर से गाजे-बाजे के साथ इनके जन्मस्थान पर 
पहुँचा दिया | इनके द्वारा रचित लत्तित पद्म भी उपलब्ध होते हैं । 


(६ ) गोदा--आरडाल ( रंगनायकी ) 
विध्णुचित्त की विपुल ख्याति का एक अन्य कारण यह भी 


था कि उन्हीं की पोष्य पुत्री आंडाल” रंगनाथ की विशिष्ट 
सेविका बन कर आलवारों में परिगणित की गई। कहा जाता 
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है कि एकदिन विध्णुचित्त भगवान्‌ की पूजा के लिए फूल चुन 
रहे थे तो उन्होंने तुलसों के वन में एक हाज्न की जनमी लड़की 
पाई। भगवान्‌ का आदेश पाकर वे उसे उठा ले गए ओर 
नाम रखा 'कोदइ” ज्ञिसका अथ है फूलों ऐे हार के समान 
कमनीय । आंडाल”ः नाम तो भगवत्‌ कृपा तथा प्रेम की 
अधिकारिणी होने पर उस भाप्त हुआ। आंडाल विष्णुचिच को 
भगवान्‌ को पूजा अर्चो में सहायता दिया करती थी। आंडात़ 
की उपासना माधुय भाव का थी । वह भगवान्‌ को सदा अपना 
प्रियतम मानती थी, ठीक गोपियों की भाँति। भावावेश में आकर 
वह कभी कभी रंगनाथ के निमित्त तैयार की गईं माला को स्वयं 
पहन कर दर्पण में देखती कि उसका सोँदय भगवान्‌ को पसंद 
आवेगा। जब विष्णुचित्त ने वह उपभुक्त माला भगवाब को 
अर्पित नहीं की, तब भगवान्‌ ने स्वयं उस माला के पहनने का 
आग्रह दिखलाया | वह भगवान्‌ के ग्रम में मतवाली मीरा के 
समान ब्याकुल बनी रहती । एक दिन श्रीरंगनाथ जी ने मदिर के 
अधिकारियों को आदेश दिया कि “आंडाल' के साथ मेरा 
विवाह कराओ | अधिकारियों ने विविध उत्सव के साथ ऐसा 
दी किया | ज्यों ही आंडाल मंदिर में गई, त्यों ही बह भगवान्‌ 
की शेषशय्या पर चढ़ गई । सुनते हैं उस समय्र सबंत्र एक दिव्य 
प्रभा फूट निकली ओर उसी प्रभा में आंडाल विल्लीन हो गई। 
प्रेमी और प्रमास्पद एक हो गए ! वह भगवान्‌ के साथ मित्न कर 
धन्य हो गई | दक्षिण के वष्णव मंदिरों मे आज भी आंडाल 
के इस विवाह का शुभ उत्सब खबत्र मनाया जाता है। 
आंडाल की उपासना को हम गोपीभाव या माधुय भाव की 
उपासना मान सकते हें। बह हमारी मीरा बाई की प्रतीक थी 

गोपीप्रम की कज्षक आंडाल के जीवन तथा काव्य में भ रपूर 
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मिलती है। इनके दो काव्य-प्रंथ प्रसिद्ध हैं--'तिरुप्पाव! तथा 
ज्ञाश्चियार तिरोमोकि! जिनमे भक्तिरस में विभोर प्रकृत भक्त के 
सरस हृदयोद्गार विद्यमान है । 


( ४० ) विप्रनारायण ( मक्तपदरेशु )--तोरडरडिपोलि 


विप्रनारायण का जन्म एक उच्च ब्राह्मण कुल में हुआ था। 
विधिवत्‌ शासझ्ष का अध्ययन कर भगवान भी रंगनाथजी के 
अनन्य सेवक बनकर ये उनकी उपासना किया करते थे। उद्र 
थी अभी कच्ची; उपासना थी तीत्र, परंतु इनके जीवन में एक ऐसी 
विचित्र घटना घटी जिससे इनका संसार के नामरूप से व्यामोह 
जाता रहा और भगवान्‌ के श्री चरणों में सच्ची उपासना का 
उदय हुआ । सुनते हैं कि भ्रीरंगजी के मंदिर में एक बड़ी रूपवती 
देवदासी रहती थी जिसका नाम था 'देवदेवी'। एकबार वह 
अपनी बहन के साथ विप्रनारायणु के बगीचे में गई जहाँ वे गदहग 
स्वर से भगवान्‌ की स्तुति करते ज्ञाते थे ओर पूजा के लिए तुलसी 
तथा फूल चुनते जाते थे। देवदेवी की बहिन ने अपनी बहिन 
को ताना मारा और इस भक्त के हृदय में काम की ज्वाला उत्पन्न 
करने का आग्रह किया | मरता कया नहीं करता ? रूप का प्रत्नो- 
भन ही ऐसा होता है कि वह विश्व के बड़े से बड़ों को अपना 
चाकर बना डालता है | देवदेवी ने माघ के जाड़े की रात में 
विप्रनारायण की कुटिया के दरवाजे पर जाकर अपनी माया 
फेज्लायी और एउत्प्ीड़ित सारी का स्वांग भर कर कुटिया में रात 
भर के लिए आवास साँगा। बिजुली की चमक में भक्त ने देवदेवी 
के अनुपम साौंदयय को देखा । उनका चित्त चतलायमान हो चला | 
वह अपना काम निपटा कर नौ दो ग्यारह हो गई । इधर विप्र- 
नारायण का चित्त भगवान्‌ की रूपसुधा से हटकर इस गहित 
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नारी की ओर जा चिपका | भगवान्‌ को दया आई एक रात 
कोई अपने को विप्रनारायण का सेवक बतला कर धीने की थाल्न 
देवदासी के घर पर दे आया जिसने प्रसन्न होकर विप्रनारायण को 
अपने यहाँ सप्रम बुल्लाया । परंतु प्रातः काल जब पता चल्ञा कि 
वह रंगनाथ जी के मंदिर के सोने का थ।ल्न है. तब विप्रभारायण 
चोरी के अपराध प्रें पकड़े गए ओर निगलापुरो (उरैरर, त्रिचिना- 
पल्नी के पास ) में कारागृद में रले गए । तब भगवान ने राजा 
को स्वप्न दिया और इस अपराध का दोष अपने ऊपर खेकर 
अपने भक्त का कारागृह तथा भवज॑जाल दोनों से एक साथ ही 
उद्धार कर दिया। भक्त के हृदय में सच्ची भक्ति का उदय हुआ | 
वह सदिर में आनेवाले समस्त भक्तों की चरणधूलि का सेवन 
कर भजनानंद में अपना जीवन व्यतीत करने ल्गा। इसी प्रकार 
उत्तकी प्रयसी देवदेवी ने भी अपनी अतुल्ञ संपत्ति मंदिर में लगा 
कर स्वयं भगवान की सेवा में अपना जीवन बिताया । 


( १ ) गनिवाहन ( योगवाह )-+ तिरुपन 

तिरुपपन अल्ववार जाति के अन्त्यज्न माने जाते थे। वे एक 
धान के खेत में पड़े मिले थे जहाँ से एक अन्त्यज्ञ उन्हें. उठा कर 
अपने घर ले गया था । बाल्कपन में ही उन्होंने संगीतविद्या 
सीख ली ओर वीणा के ऊपर भगवान्‌ के नास के सिवाय और 
कुछ गाना जानते ही न थे। उनकी बड़ी इच्छा थी भगवान के 
श्रीविग्नह को देखने की, परंतु अन्त्यज द्ोने के कारण उनका प्रवेश 
मदिर में नहीं ही] सकता था | कावेरी के तटपर एक कुटिया बनाकर 
भगवान के गुणों का कीतेन कर अपना काज्लयापन करते थे। 
श्री रंगजी की सवारी निकलने के अवसर पर दूर से दी भगवान 
के विग्रह का दर्शन कर अपने को कृतकृत्य मानते थे। मंदिर के 
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माड़ने तक की आज्ञा इन्हें नहीं मिल्षती थी । एक बार भगवान के 
आदेश से स्तरंगमा मुनि ने इनकी झोपड़ी में जाकर इससे कहा 
कि भगवान ने मुझे तुके कंधों पर बेठा दशन करने की आज्ञा दी 
है। फिर क्‍या था ? मुनि इनके वाहन बने | रात द्वी रात ये 
मंदिर में पहुँच गए और अपने जीवन की निधि पाकर सबेदा के 
लिए कृतकृत्य. बन गए। मुनि के वाहन बन जाने के समय से 
ही इनका नाम 'मुनि-वाहन? पड़ गया । 


( 2२ ) नालन्‌ ( परकाल )--तिरुमंगेयालवार 


इनका जन्म चोलदेश के किसी ग्राम में एक शैब घराने में हुआ 

था। युद्ध-विद्या में निपुण होने के कारण उस देश के राजा ने इन्हें 
सेनानायक के पद पर प्रतिष्ठित कर इसके विजयों के उपलक्ष में 
इन्हें भूमि का दान भी दिया। भगवद्धक्ति की ओर प्रेरणा देने का 
समग्र श्रय प्राप्त है उनकी पत्नी को। तिरुवालि नामक क्षेत्र में 
कुमुद्वल्लभी नाम्नी एक नितांत रूपबती कन्या रहती थी जिसका 
प्रथम आग्रह था कि उसका भावी पति बिष्णु का भक्त हो तथा 
दूसरा आग्रह था कि उसका पति प्रतिदिन एक सहस्त आठ 
ब्राह्मणों को भोजन करा कर उसका प्रसाद उसे देवे । नीलन्‌ ने 
दोनों शर्तों को मंजूर कर लिया ओर तदनुसार शादी कर अपना 

उदात्त काम करना आरंभ कर दिया। उसकी पूजी परिमित थी | 
रुपया खच हो गया ब्राह्मणों के भोजन में, फल्नतः राजा के कोष 
में आवश्यक कर नहीं पहुँच सका। नीलन कारागार में इस 
अपराध के कारण बंद कर दिये गये। स्वप्न में भगवान्‌ ने कांची 
में गड़ी हुई अपनी अपार संपत्ति की सूचना दी । नीलन ने उस 
संपत्ति को खोद निकाला ओर राजा का कर देकर कारा से मुक्ति 
प्राप्त की । उन्होंने अपने ब्राह्मण भोजन वाले नियम के निर्वाह 
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के लिए धनी-मानी व्यक्तियों को लूटना भी आरंभ किया [कहते हैं 
कि एक बार ऐसे ही लूट के अवसर पर स्वयं भगवःन विष्णु ने 
धनी व्यक्ति के रूप में इन्हें नारायण मत्र का उपदेश दिया। 
फलतः इस मंत्र के प्रभाव से इनका जीवन पत्चनट गया ओर थे 
एक मद्दान्‌ भक्त बन गए । इन्होंने श्रीरगज्ञी के अधूरे मंदिर को 
अपने उद्योग तथा रुपयों से पूण बनाया। ये भगवान्‌ की 
दास्य-मात्र से उपासना करते थे । ये प्रसिद्ध शैवाचाये श्री ज्ञान- 
संबंध के समसामयिक थे और वे भी इनके पदों का विशेष 
आदर करते थे | इन्हों ने ६ पद्म ग्रंथों की रचना की है जो 
तामिल्न भापा के विदांग? माने जाते हैं । रचना की दृष्टि से नीलन्‌ 
का स्थान शठको चाय से ही कुछ घटकर है | 


आचाये 


आलवारों के भक्तिरस पूरित जीवनचरित का एक सामान्य 
परिचय है । इससे स्पष्ट है कि भगवान्‌ जाति-पाँत का विचार 
नहीं करते । वे तो भक्तिके द्वारा द्रवीभुत होकर भक्त को अपनाते 
हैं। आलवारों की भक्ति नेसर्गिक मरने के समान आनंदरस 
मरती थी | आलवार युग के अनंतर भक्ति-आंदोलन के इतिहास 
में आता है आचाये युग | दशम शताब्दी में तमिल्न प्रांत में 
वेष्णव धर्म की विशेष उन्नति, हुईैं। इस समय से संस्कृतज्ञ 
विद्वानों ने तमित्न जनता में विष्शु-भक्ति के प्रचार का श्लाघनीय 
उद्योग किया | ये आचाय” कहलाते थे | इन्होंने आलवारों की 
भक्ति के साथ वेद-प्रतिषादित ज्ञान तथा कम का सुंदर समन्वय 
किया । इन विद्वानों ने भक्ति-आंदोलन को एक नवीन धारा में 
प्रचारित किया । इन्होंने तमित्नवेद तथा संस्कृत वेद का गंभीर 
अध्ययन कर दोनों के सिद्धांतों में पूरा सामझस्य दिखलाया। 
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इस सा» श्ञस्य प्रवृत्ति के कारण ही ये 'डभमयवेदान्ती” के नाम 
से प्रसिद्धे है५ इन आचायों के सामने एक ही गरभीर समस्या थी 
यांवाद का तिरस्कार, क्योंकि इस के साथ भक्ति का सामझस्य 
कथर्माप नहीं जमता । अतः मायाबाद का बिना खंडन किए 
भक्तियाद की प्रबल प्रतिष्ठा ही नहीं हो सकती थी । फल्लत: इन 
आचायों ने मायाबाद के खंडन को अपने तर्कों का प्रधान लक्ष्य 
बनाया । श्री? के द्वारा प्रबर्तित होने के कारण यह बेष्णब मत 
'्रीवेष्णव” के नाम से विख्यात है । व्ववहार-पक्ष में इसका 
लक्ष्य है भक्तिया प्रपत्ति तथा अ्रध्यात्मपक्ष में इसका नाम है 
विशिष्चद्वेत मत । 
इन आचारयोमे आद्य चाय हुए रंगनाथ मुनि (५२७४ ई०-- 
६२४ ई५) जो नाथ मुनिके नामसे वेष्णत जगत्‌ में सबत्र विख्यात 
हैं। ये शठकोपाचायकरी शिष्य परंपरामें थे । शठकोप-मधुरकरबि- 
परांकुशमुनि--नाथमुनि । इन्होंन आलवारों के द्वारा विरचित 
वामित्न भाषा में निबद्ध लुप्रतआय भक्तिपूरित काव्या का (तवामित्र 
वेद का ) पुनरुद्धार किया, श्रीरंगम के प्रसिद्ध मदिर में भगवान 
के सामने इनके गायन की व्यवस्था की तथा बवेदिक म्रंथों के 
समान इन ग्रंथों का भी अ्रध्यापत वष्णव मंडल्ी में आरभ 
किया । इस प्रकार एक ओर नाथमुनि का काय था प्राचीन 
तामित्ष भक्तिश्रथों का उद्धार तथा प्रचार; दूसरी ओर इनका 
काम था नवीन संस्कृत ग्रंथों 'की रचना कर बष्णव मत का 
प्रचार । इनके 'योग रहस्य! नामक ग्रंथ का निदश वेदांत- 
देशिक ने अपने प्रंथों में किया है । इनका न्यायतत्वः नामक 
ग्रंथ विशिष्ठाह्नेत संप्रदाय का प्रथम मान्य ग्रंथ माना जाता है 
ज्ञिसमें इस सत की दाशनिक दृष्टि का आरंभिक विवेचन है । 
नाथमुनि के पोन्र उन्हीं के समान अध्यात्म-निष्णात विद्वान थे 
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उनका नाम था यामुनायाये। ये अपने तामि९' नाम 
आलबंदार के नाम से विशेष प्रख्यात है। नाथएर्से के बाद 
श्री रंगम की आचाय गहीं पर पुंडरीकाक्ष! तथा 'रामसिश्र! 
आरूढ़ हुए | राममिश्र ने देखा कि यामुन अपने राज़सी वेभव 
में दी दिन बिता रहे हैं, तब उन्हें बड़ा ही दुःख हुआ और उन्होंने 
इन्हें समझा बुकाकर अध्यात्म-विद्या की अभिरुचि उत्पन्न की 
ओर इन्हें भक्तिशात्र का उपदेश देकर अपना शिष्य बनाया | 
इसी घटना का उल्लेख इ्स पद्म में हे-- 


श्े ९ णशनिष्क्रयेण 
अयलतो याम्मुनमाव्मदासमलकपत्राप 
यः क्रीतवान्‌ आस्थितयौवराज्यं नमामि त॑ रामममेयसत्त्वम्र || 


राममिश्र के बेकुठबास के अनतर आज्बदार ही श्रीरंगम 
"७. ४] + ] कर 
के आचाय-पीठ पर आरूढ़ होकर बेष्णब मंडली का नेतृत्व 
करने लगे | प्राचीन आल़वार काव्यों के प्रचार, प्रसार तथा 
अध्यापन के अतिरिक्त इन्होंने नवीन अंथो का भी निर्माण 
किया । इसमे मुख्य भ्रथों का परिचय इस प्रकार है-- 

( क ) गीता संग्रह -विशिशद्वेंत मत के अनुसार गीता 
के यूढ़ सिद्धांतोी का संकलन | 

( ख ) श्रीचतु: श्लोकी ( भगेषती लक्ष्मी की स्तुति ) 

( ग) सिद्धित्रय--आत्मसिद्धि, ईश्वरसिद्धि तथा संवित्‌- 
सिद्धि नामक तीन सिद्धियों का समुच्चय । अंतिम ग्रंथ में माया 
का विशिष्ट खंडन तथा आत्मा के स्वरूप का निर्देश है । 

( घ ) महापुरुष निशुय--विष्यु को श्रेष्ठता का प्रतिपादक 
अंथ | 
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(है) आगम-प्रामाण्य-- इस पांडित्यपूण प्रंथ में श्रीबष्णवों 
के आधेारैभूत पाश्वरात्र मिद्धांत को आ्रामाणिकता का विदे 
चन किया गया है। अधिकांश विद्वानों की दृष्टि में पाग्चरात्र 
सिद्धांत बेदिक सत का विरोधी माना जाता था। यामुना- 
चाय ने युक्तियों तथा तर के आधार पर इस मत का प्रबत्न 
खंडन इस ग्रथ में किया है | 


( च ) स्तोत्रर्ल जो रचयिता के नाम पर आलबंदारस्तोन्न 
के ताम से प्रसिद्ध है। यामुनाचाय के ग्रथों में यही सबसे 
अधिक लोकप्रिय प्रथ है। इस स्तोत्र में ७० पद्य हैं जिनमें 
“आत्म-समपंण” के सिद्धांत का मनोरम वर्णन है। इस स्तोत्र 
के सरस पद्मों में कवि-हृदय की भक्ति भावना फूट कर बढ रही 
है| एक पद्म का निदशन पर्याप्त होगा-- 


न धमनिष्ठोडस्मि न चात्मवेदी 
न॒भत्तिमांस्ववच्चरणारविन्दे 

अकिल्चनो 5नन्‍्यंगतिः शरण्य॑ 
व्वत्पादमूल॑ शरण प्रपने ॥ 


हे भगवन, सेरी धर्म में निष्ठा नहीं है जिससे कमंकाण्ड का 
उपासक बनकर मैं स्वर्ग का अधिकारी बनता। और न में आत्म- 
ज्ञानी हूँ जिससे ज्ञान के बलपर मुक्ति पा क्ेता। तुम्हारे चरण 
कमलोंमें भी मेरी भक्ति नहीं दहै। बस में निधेन हूँ; मेरा आआप को 
छोड़कर कोई शरण नहीं है। आपका चरणकमल ही मेरे उद्धार 
का एकमात्र शरण है | इस कमलीय पद्म में भक्त कवि प्रपत्ति का 
उपदेश दे रहा है । ऐसे ही सॉंदयपूर्रो पद्मों के कारण यह स्तोत्र 
स्तोन्नरल्लगम! के नाम से वष्ण॒व-समाज में सवत्र विख्यात है। 





शीरंगम की रामानुजाचाय की मूर्ति 
. ( रामानुज को जीवितावस्था में निर्मित ) 


च्क 
+ जक्ई 
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हे श्रीरामानुजाचाय ( 2०2७ ई०-१?2३७ ई० ) 

श्रीवष्णुब मत के आचाय कि शिगवामणि थे श्रीरामानट+घ्वैय । 
ये यामुनुजाचायके निकट संबंधी थे, क्‍योंकि उनके पौत्र श्री शेल- 
पूर्ण के भागिनेय थे । इनका जन्म हुआ १०१७ ई० में तेरुंकुदूर 
नामक सद्रासके समीपस्थ ग्राममे । इनके पिताका नाम था केशव- 
भट्ट जिनकी इसकी बाल्यदशा में ही शरीर पात होने पर इन्होंने 
कांची में जाकर यादव प्रकाश” नामक अद्वती बिद्वान्‌ के पास 
वेद तथा वेदांत का अध्ययन आरंभ किया, किंतु यह अध्ययन 
अधिक दिनों तक न चल्ल सका | उपनिषद्‌ के अथ सें गुरु-शिष्य 
में विवाद खड़ा हो गया । रामानुज यादव प्रकाश का साथ छोड़ 
कर स्वतंत्र रूप से वष्णव-शासत्र का अनुशील्न करने लगे। 
आल्बंदार ने अपने मृत्युसमय अपने शिष्य के द्वारा इन्हें बुलबा 
भेजा, परंतु रामानुज के श्रीरंगम्‌ पहुँचने से पह्चिलि ही आल- 
पदार का वेकुंठवास ही गया था। रामानुज ने देखा कि आचार 
के हाथ की तोन उेंगलियाँ मुड्ठी हुईं हैं और उन सकेतों का उन्होंने 
यह अथ किया कि आलबंदार मेरे द्वारा ब्रद्यसुअ पर और 
विष्णुसहलनाम पर भाष्य तथा आलवारों के “दिव्यप्रबंधम! 
की टीका ज़्िखवाना चाहते भ्रे । रामातुज ने आचाये यामुन की 
इन तीनों बातों का पूरा कर वष्णव समाज्ञ का बढ़ा ही उपकार 
किया | ब्रद्यसृत्र के रूपर उन्होंने रूय॑ आोमाष्य” नामक प्रिख्यात 
भाष्य का निर्माण किया ओर अपने फ्ट्ट शिष्य कूरेश 
(कुरत्तालवार के ज्येष्ठ पुत्र पराश<) के द्वारा विष्णु सहस्ननाम की 
टीका 'सगवद्‌ ग्ुणदपण” लिखवबाई तथा अपने मातुलन्पुत्र 
कुरुकश के द्वारा नम्मालबार के 'तिर॒ुवाय सोल्िः पर तमित्न 
भाधष्य की रचना करा कर रामानुज ने यामुनाचार्य के तीनों 
मनोरथों की पूर्ति कर डाली | 
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(मानुज के जीवन को तीन प्रधान घढनाएँ हैं--महात्मा 
नाम्बिअ्ष्टाक्षर मंत्र (ं नमो नारायणाय) की दीक्षा । गुरु ने 
इस मंत्र को जगदद्धारक होने के कारण अत्यंत गोप्य रखने का 
आग्रह किया, परंदु संसार के प्राणियों के विषम दुःखों से उद्धार 
के निमित्त शिष्य ने मकान के छतों से तथा वृक्षों के 
शिखरों से इसका उपदेश देकर प्रचार किया । दूसरी घटना है-- 
श्रीरंगम के अधिकारी चोलनरेश कट्टर शेव राज्ण कुल्ोत्तुग के 
भय से श्रीरंगम्‌ का परित्याग । यह घटना १०६६ ई० के 
आसपास रामानुज के अस्सी वष की अवस्था में घटित हुई। 
जब राजा न रामानुज को अपने दरबार में बुलाया, तब इनके 
पद्शिष्य कुरेश ने इन्हें जाने नहीं दिया। वे स्वयं वहाँ गये 
आर वेष्णुव घम के उपदेश देने का रह फल्न मिल्ला कि राजा के 
काप का भाजन बन उन्हें अपनी आँखों से भी हाथ घोना पड़ा । 
तीसरी घटना है--समैसूर के शासक बिट्टिदेव को वेष्णब धम में 
दीक्षित करना तथा उनका विष्णुवधतन नाम रखना । इस 
घटना का समय १८६८६० है। ११०० ई० के आसपास 
रामानुज ने सेलकोट में भगवान्‌ श्रीनारायण के संदिर की 
नथापना की ओर लगभग १६ वर्षों तक्क इस देश में निब्रास 
किया। राजा कुलोच् ग की सृत्यु के अनतर वे १११८ ३० में 
श्रीरंगम॒ लौट आये ४ अतलेक मंदिरों का निमौण कर 
११३७ ३० तक आचाय पीई$ पर विराजमान रहे। इन्होंने 
दक्षिण के विष्णु म्दिरों में वखेनस आगम के द्वारा होने वाली 
उपासना को हटा कर उसके स्थान में पाग्चरात्र आगस को 
प्रतिष्ठित किया? । 

१ रामानुज के जोवनचरित के ल्षिए द्रष्टन्य गोविंदाचायं--दी लाइफ़ 
आफ़ रामानुज, मद्रास १६०६; थी ग्रे आचार्यज ( नठेसन, मद्रास ) 


दक्षिण के संप्रदाय हि 
रामालुज के जिन प्रसिद्ध ग्ंथों पर श्रीवष्ण॒व संप्रद्य के 
मिद्धांत अवलंबित हैं उनके नाम ये हें-( १) वेदःचेलंग्रह 
( शांकर मत तथा भेदाभेदवादी भास्कर मत का खडनात्मक 
मौलिक ग्रथ ) (२ ) वेदांतससार--जहानूत्र की ल््वक्षरा टी हा; 
(३ ) बेदांतदीप--त्रह्म मृत्र की ही कुछ विस्तृत व्याख्या; ( ४ ) 
गद्यत्रय (ईश्वर तथा अ्रपत्ति विषयक सुंदर ग्रथ ), (५) 
गीताभाष्य--गीता का श्रीवेष्णव मतानुकूल भाष्य (६) 
ओमाष्य-जहासूत्र का उत्कृष्ट पांडित्यपूर्ण भाष्य जिसमे 
रामानुज को प्रतिभा तथा विद्वत्ता अपने पूर्ण रूप में विकसित 
हो रही है | 
रामानुज ने अपने सत को प्राचीनतम तथा श्रत्यनुकूल 
सिद्ध करने का विपुल्ल उद्योग किया है। उत्तका कथन है कि 
हू व्रिशिष्टाइत मत बोधायन, टंक, द्रमिड, गुहदेव, कपर्दि, 
भारुचि आदि प्राचीन वेदांताचार्यों के द्वारा व्याख्यात उपनिषत्‌- 
सिद्धांतों के ऊपर ही आश्रित है। श्रीरामानुज के महनीय 
उद्योगों से वेष्णव धम का दक्षिण देश में खूब प्रचार तथा प्रसार 
हुआ, परतु इनकी झत्यु के डेढ़ सौ वर्षों के भीतर ही श्रीवेष्णवों 
में दो स्वतंत्र मत उठ खड़े हुए । इस विरोध का प्रधान बीज था 
तमिल्न तथा संस्कृत का कगढ़ा । एक पक्त तवामित्न वेद की ही 
अक्षुरणुता सवतोभावेन मानता था तथा सस्क्ृत ग्र॒थों में श्रद्धा 
नहीं रखता था। तमित्न के पतक्तपाता इस मत का नाम था-- 
'टेकलइ” | दूसरा मत दोनों भाषाओं में निबद्ध प्रंथों को प्रमाण 
कोटि में मानता था, परतु वह स्वाभावतः सस्कृतामिसानी था। 
इस मत का नाम था--वडकले। दोनों में भाषा भेद के 
अतिरिक्त १८ सिद्धांतगत पाथक्य मी हैं जिनमें प्रपत्तिविषयक 
पाथक्य विशेष रूप से मननीय है। टेंकले मतानुसार बेष्णवों 
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को श्‌ रणागति ह्वी एकमात्र मोक्षोपाय है जिसमें कर्म का अनुशान 
कथमपिज्ांच्छुनीय नहीं होता । परंतु बडकले के अनुसार जीव 
को प्रपत्ति के नमितत भी कम का अनुष्ठान आवश्यक होता है। 
माज्नरकिशार और कपिकिशोर का दृष्टांत इस मतबाद के 
बिभेद को स्पष्ट करता है | माज्नार किशोर ( बिल्ली का बच्चा) 
स्वयं निर्चेष्ठ होकर अपन को अपनी माता के आश्रय में डाल 
देता है। उस क्रियाहीन बच्च की माता स्वयं रक्षा करती है। 
स्वतः उठाकर अपने साथ रखती है। कपिकिशोर अपनी रक्षा के 
लिए अपनी मात! के शरीर को जोरों से पकड़े रहता है, तभी 
इसकी रक्षा होती है। भक्तों की भी यही द्विबिध श्रणी है। 
टकले मत के प्रतिष्ठापषफ थे श्रीलोकाचाय ( १३ शतक ), 
जिन्होंने 'श्रीवचन भूषण प्रथ”* में इस प्रपत्ति पंथ का विशद्‌ 
शाक्षीय विवेचन किया है। वडकले मत के संवधक थे 
विख्यात वेदांताचाय वकटनाथ वेदांतदेशिक ( १२६६ ई०- 
१३६६ ३० ) जो लोकाचाय के समकालीन तथा प्रतिपक्षी थे । 
आजकल लेोकभाषा पर पर अधिक पतक्षपात होने के कारण 
दक्षिण में टकल? मत पर विशेष आग्रह दृष्टिगोचर होता है । 


श्री रामानुजाचार्य जी की स्थापित मुख्य ग्ियाँ 


विशिष्टा्वेत ( श्री संप्रदाय) के प्रवर्तक श्रीरामानुजाचाय जी 
की स्थापित मुख्य आठ गदियाँ हैं जिनमें प्रारंभ की छः संन्यस्त 
गदहियाँ हैं और अतिम दो गुहस्थ । १ तोताद्वि - तिन्नवली स्टेशन 
से १८ सील पर नागनेरी नामक स्थान पर । वह सर्वश्रधान गद्दी 
है। यहाँ आचाय जी का उपदंड पीठ ( बेठने का काष्ठासन ) 





१ नागराक्तरों में यह ग्र थ पुरी के किसी मठ से प्रकाशित होता है | 
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ओर शंख चक्र मुद्रा अभी तक सुरक्षित है। बहाँ गद्दी के आचाय 
श्रीरामानुजाचारय के नाम से ही पुकारे जाते हैं। यहाँ पर इसी 
संप्रदायवालों का विष्णु भगवान्‌ का मंद्रि है। २--व्यंकटाद्रि- 
स्टेशन तिरुपति ईस्ट । यह द्वितीय प्रधान मठ है। यहाँ के 
आचार्य व्यंकटाचाय के नाम से पुकारे जाते हैं। सुप्रमिद्ध बालाजी 
का मदिर इसी संप्रदायवालों का है। ३ अहोबितज्न--स्ठेशन 
कडप्पा; श्ञगवल कुंड के पास | यहाँ के आचाय शटकोपाचाय 
के नाम से पुकारे जाते हैं | यहाँ नरसिंह भगवान का मंदिर है। 
४ ब्रह्मतंत्र परकाल--मेसूर शहर में | यहाँ के आचाये ब्रह्मतंत्र 
रामानुजाचाय के नाम स पुकारे जाते हैं। ५ मुनित्रय - बंगलोर 
के पास | यहाँ के आचाय मुनिन्रयाचाय कहे जाते हैं | ६ श्रीरंगम्‌ 
-स्टदेशन श्रीरंगम्‌ या त्रिचनापली । यहाँ के आचाय श्रीरंगनाथा- 
चाय के नाम से कहे जाते हैं| श्रीरंगनाथ स्वामी का मंदिर इसी 
संप्रदायवालों का है | ७ श्रीरंगम-यहाँ ऊपर की छठी संन्‍्यस्त 
एवं सातवीं गृहस्थ दोनों ही गहियाँ है | गृहस्थ के आचाये अन्नन 
स्वामी वा श्रीवरदाचाय स्वामी के नाम से पुकारे जाते हैं । 
ओरंगज्जी के संदिर में दोनों ही आचायों की ओर से पूजा होती 
है किंतु संन्यसत की पहले होगी। ८ विध्णुकांची--स्टेशन कांजी- 
वरम्‌। आचाय प्रतिपाद-भयंकर स्वामी के नाम से पुकारे जाते 
हैं। यहाँ वरद्राज विष्णु भगवान्‌ का मंदिर है। कात्वी की गणना 
सप्त पुरियों में,हे | उपयुक्त आठ मठों के अतिरिक्त और भी 
कितने ही मठ है किंतु प्रधान ये ही हैं । 


( ३ ) रामानुज मत के सिद्धांत 


इस मत सें पदाथ तीन ही हैं--चित्‌ , अचित्‌ू तथा ईश्वर। 
चित का अभिप्राय है भोक्ताजीव से, अचित्‌ का भोग्य जगत्‌ 
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से तथो ईश्वर का अंतर्यामी परमेश्वर से । जीव तथा जगत्‌ भरी 
वस्तुत/ नित्य तथा स्वतः स्वतंत्र पदार्थ हैं, तथापि ईश्वर के इन 
दोनों के भीतर अंतर्यामी रूप से विद्यमान होने के कारण ये उसके 
अधीन रहते हैं । इसीलिए चित्‌ तथा अचित्‌ ईश्वर के शरीर या 
प्रकार माने जाते हैं | 

रामानुज़ सत में निभुण” वस्तु की कल्पना असंभव है। 
क्योंकि संसार के समस्त पदाथ गुणविशिष्ट द्वी प्रतीत होते हैं । 
यहाँ तक कि निविकल्पक प्रत्यज्ञ के अवसर पर भी सविशेष 
वस्तु की ही प्रतीत होती है।' रामानुज़् का इस सिद्धांत पर बड़ा 
आगम्रद है। अतः ईश्वर सवंदा सगुण ह्वी होता है। ईश्वर प्रक्ृत- 
गुण-रहित, निखिल हेय-प्रत्यतीक, कल्याण-गुण-गुणाकर, अनंत 
ज्ञानानंदस्वरूप, ज्ञानशक्ति आदि कल्याण-गुण-विभूषित तथा र्ृष्टि- 
स्थिति-संहार-कर्ता है। उपनिषदों का मुख्य तात्पये इसी सगुण 
ब्रह्म के ही प्रतिपादन में है। “निगुण ब्रह्म” का अथ यही है कि 
ईश्वर प्राकृत तथा लौकिक शुणों से विरहित है| हैश्वर के समान 
सज्ञातीय तथा विजातीय पदाथ को सत्ता नहीं है। अतः वह 
सजातीय विजातीय उभयसेदों से शून्य है, परंतु वह स्वगत 
भेद से शून्य नहीं है। ईश्वर के चित्‌ तथा अचितू शरीर हैं 
जिनमें चिदृश अचितू-अश से सवधा भिन्न है। अतः ईश्वर में 
स्वगतभेद की शून्यता मानना सिद्ध नहीं हो सकता । 

इंश्वर का चित्‌ तथा अचित्‌ के साथ संबन्ध किस प्रकार का 
होता है! रामानुज ने इस सबंध की संज्ञा अपृूथक्‌ सिद्ध! 





१ सव्वप्रमाणस्य सविशेषविषयतया निर्विशेषवस्तुनि न किमपि 
प्रमाण समस्ति | निविकल्पकप्रत्यक्षेडपि सविशेषमेष वस्तु प्रतीयते | 
“-सर्वदशन संग्रह पु० ४३ | 
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दी है। यह संबंध समवाय संबंध से कथपम्पि साम्य रखने पर 
भी उससे भिन्न है। समवाय बाह्य सम्बंध है, परंतु अप्रथकसिद्धि 
आन्तर सम्बन्ध है। आत्मा तथा शरीर के साथ जो संबंध रहता 
है बहा ईश्वर तथा चिदचिद्‌ में रहता है। शरीर वही है जो 
आत्मा के लिए नियमेन आधेयत्व, नियमेन विधेयत्व तथा नियमेन 
शेपत्व दो अर्थात्‌ शरीर वही वस्तु है जिसे आत्मा नियमतः घारण 
करता है तथा अपनी कार्यसिद्धि के ल्षिए काय में प्रवृत्त करता 
है ।* इसी प्रकार ईश्वर चिद्चिद्‌ को आश्रित करता है, नियमन 
करता है तथा काय में प्रवृत्त करता है । नियांसक होने से ईश्वर 
प्रधान तथा विशेष्य कहत्लाता है। नियम्य तथा अग्रधान होने से 
जीव-जगत्‌ विशेषण कहलाते हें। विशेष्य की सत्ता प्थक्‌ 
रूप से सिद्ध हे, परंतु विशेषण विशेष्य के साथ ही सदा संबद्ध 
होने के कारण प्रथक्‌ रूप से स्वयं असिद्ध है। अतः त्रिविध तत्त्व 
के मानने पर भी रामानुज अद्वेतवादी ही हैं। वे विशेषणों से 
युक्त विशेष्य की एकता स्वीकार करते हैं। अंगभूत चिद्चिद्‌ की 
अंगीभूत ईश्वर से प्थक्‌ सत्ता न होने के कारण त्रह्म अद्वेतरूप 
है। इसी बेलक्षण्य के कारण यह संप्रदाय विशिश्वद्षेत के नाम से 
प्रासद्ध हैं । 


ईश्वर--ईश्वर समस्त जगत्‌ का निमित्त कारण होते हुए भी 
उपादान का रण है | जगत्‌ को सृष्टि भगवाब्‌ की लीला से ही उत्पन्न 
है। सृष्टि में वह सष्ट पदार्थों के साथ लीला किया करता है। 
उसी प्रकार संहति भी उसकी एक विशिष्ट लीला ही है, क्‍योंकि इस 
व्यापार में ईश्वर आनद का अनुभव करता है। जीव तथा 





१ सव पुरमपुरुषेण सर्वात्मना स्वार्थ नियाम्यं घाय तच्छेषतैक- 
स्वरूपमिति सब चेतनाचेतनं तस्य स्वरूपम्‌ू। . --श्रीमाष्य ( २१६ ) 
१७ 


२१० * भागवत संग्रदाव 


जगत्‌ की सत्ता निध्य सिद्ध होने पर उनकी सृष्टि तथा संहृति का 
अथ क्या है ? ईश्वर दो प्रकार का होता दै--( १ ) कारणावस्थ 
च्रह्म तथा (२) कायोवस्थ ब्रह्म । सृष्टि-काल मे जगत्‌ की 
प्रतीति स्थूल्न रूप से होती है। परंतु प्रलयद्शा में वही जगत्‌ 
सृद्म रूप से अवम्थान करता है। अतः प्रत्लय काल में जीव 
तथा ज्ञगत्‌ के सृद्मरूपापन्न होने के कारण तत्संवद्ध ईश्वर अर्थात्‌ 
सूक्म चिदचिदू--विशिष्ट इंश्वर कारण ब्रह्म कहलाता है तथा 
सृष्टि काल में चिद॒चिद्‌ के स्थूल रूपापन्न द्वोने के हेतु वही स्थूल 
चिद्चिंदु-विशिष्ट हेश्वर कार्य ब्रहम” कहलाता है। अद्वेंतपरक 
श्रतियों का तात्पय इसी कारण त्रह्म से है । 'एकमेवादह्वितीयम्‌ 
श्रति इसी अव्याकृत ब्रह्म की घोषणा करती है जिसमें प्रलय 
दशा में ज्ञाव तथा जगमू सृक्ष्म रूप धारण कर ब्रह्म में तद्वस्थित 
हा जाते हैं। यही सगुण ईश्वर भक्तों पर अनुमह करने के लिए 
परमेश्वर पाँच रूप घारण करता है--( १) पर, (२) व्यूह, 
(६ ) विभव, (४ ) अंतर्यामी ( ४ ) अर्चाबतार* 

चित--चित से अभिप्राय है जीव जो देह-इंद्रिय-मननराण- 
बुद्धिस विलत्षण, अजड, आनंद्रूप, नित्य, अर॒, अव्यक्त, अचिन्त्य, 
निरवयव, निर्विकार तथा ज्ञानाश्रय है। जीव में एक विशेष गुण 
होता है--शेषत्व अर्थात्‌ अधीनत्व । अपने समस्त काय-कल्ाप 
के लिए जीव इंश्वर पर आश्रित रहता हैं। इसी लिए वह कह- 
क्वाता है शेष तथा ईश्वर कहलाता है शेषी। ब्रह्म तथा जीव के 
संबंध में रामानुज का मंतव्य हे कि जिस प्रकार देह देही का 








१ इन शब्दों की व्याख्या के लिए देखिए, पंचरात्र का वरशुन पु० 
१२४-१२५ । 
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अंश है, चिनग'री अग्नि का अंश है, उसी प्रकार जीव ब्रह्म का 
अंश है । 


अखित्‌--ज्ञानशून्य विकारास्पद वस्तु अखित्‌ कहलाती है । 
अचित्‌ दत्त्व के तीन भेद होते हें--(१) शुद्ध-सत्त्व. (२) मिभ्रसत्त्व 
ओर (३ ) सत्त्व शून्य ! मक्त्न-शूल्य अचित्‌ नक्त्त्र है 'कालः। 
तम तथा रज से मिश्रित हाने वाला मिश्रसक्त्व प्राकृत सृष्टि का 
लपादान है। इसी की संज्ञा है--माया, अविद्या या प्रकृति। 
शुद्ध सर्व की शुद्धता रज तथा तम की लेशमात्रा से मिश्रित 
न होने के कारण है! यह नित्य, ज्ञानानंद का जनक, निरवधिऋ 
तेज्ञोरूप द्रव्य है जिससे नित्य तथा मुक्त पुरुषों के शरीर की 
तथा उनके भोग्य स्थान स्वगादिकों की रचना होती है। भगवान 
के व्यूह्दिक रूप इसी तत्त्व से बने हुए हैं। रासानुज्ञ आत्मा की 
स्थिति शरीर के अभाव में क्रिसी भी दशा में नहीं मानते | अतः 
मुक्त दशा में भी जीबों को शरीर-प्राप्ति होती है। वह इसी शुद्ध 
सक्तव का बना हुआ अप्राकृत होता है। शुद्ध सत्त्व के विषय में 
आचार्यों में दो मत दीख पड़ते हें--टंकले मत में वह जड माना 
जाता है, परंतु बडकले मत में चित्‌। शुद्ध सत्त्व से निर्मित 
नित्य विभूति त्रिपादू-विभूति, पररुपद, परम-व्योम, बेकुण्ठ 
तथा अयोध्या आदि संज्ञाओं से अभिहित की जाती है । 


शंकर-रामानुज का सिद्धांत भेद 


श्री रामानुज तथा श्रीशंकर के सिद्धान्तगत भेद को जानने 
के लिए तत्तत्‌ विषयों पर उनके विशिष्ट मत की समीक्षा आव- 
श्यक है। 
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(7) ब्रह्म 


ब्रह्म के विषय में शंकर का कथन है कि एकमेवाद्वितीयं? 
आदि श्रुतियों से ज्ञाना जाता है कि ब्रह्म एक, अखण्ड तथा 
अद्वितीय है, त्रिविध भेद ( स्वजातीय, विज्ञातीय तथा स्वगत 
भेद ) से शून्य है तथा तद॒तिरिक्त किसी अन्य पदाथ फी सत्ता 
नहीं है। रामानुज त्रह्म को एक तथा अह्वितीय मानते हुए भी 
उसे निरंश नहीं मानते । ब्रह्म का स्वजातीय तथा विजातीय भेद 
का अभाव होने पर भी उसका स्वगत सेद अवश्य ही विद्यमान 
हैं, जीव तथा जगत्‌ ही उसके स्वगत भेद हैं । इसी प्रकार ब्रह्म 
के निगुण द्ोने में भी दोनों का मत भिन्न है। “साक्षी चेता 
केवलो निगुशश्च” श्रुति के आधार पर शंकर ब्रह्म को साक्षीवत्त्‌ 
उदासीन, निगुण- निर्विशेष शुद्ध चेतन्य मानते हैं, परंतु रामा- 
नुज्ञ का कथन है कि त्रह्म न निगुंण है और न निर्विशेष | ज्ञान, 
आनंद, दया आदि निखिल सदुगुणों का आकर होने वाला 
ब्रह्म निगुंण नहीं हो सकता श्रुति का तात्पये यही है कि ब्रह्म 
में हेय प्राकृतिक गुणों का संबंध नहीं है। उसी प्रकार आनंद, 
ज्ञान आदि ब्रह्म के विशेष धर्म हैं और चेतन-अचेतन समन्वित 
जगत्‌ भी उसका विशेषणभुत शरीर है। 


( ९ ) जयत्‌ 


शंकराचाय के मत सें दृश्यमान जगत्‌ मिथ्या तथा सायामय 
है ओर यह माया त्रह्म को शक्ति होने पर अनिवेचनीय तुच्छ 
पदाय है। रामानुज जगत्‌ के इस र्वरूप को स्वीकार नहीं 
करते । जब जगत्‌ ब्रह्म से उत्पन्न होता है और उसका शरीर- 
स्थानीय है, तब वद्द मिथ्या कैसे दो सकता है ? वह सायामय 
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होने पर भी मिथ्या नहीं है। और यह साया भी ब्द्यशक्ति 
होन से ब्रह्म में ही आश्रित रहती है, तब वह अनिवचनीय पदार्थ 
नहीं हो सकती । 


( ३ ) जाँव 


शंकरमत में जीव ओर ब्रह्म की एकता सिद्ध है। जीव त्रह्म 
का दी आभास अथवा प्रतिबिंब है ओर ब्रह्म के समान ही नित्य- 
मुक्त और रवग्रकाश है; रामानुज् मत में यह सिद्धांत ठीक नहीं । 
जीव न तो ब्रह्म का आभास या प्रतिबिंब है ओर न नित्यमुक्त 
है। जिस प्रकार आग से निकलने वाली चिनगारी उसका अंश 
है, उसी प्रकार जीव भी ब्रह्म से निगत होता है तथा उसका 
अंश दे | दोनों के रूप में महान्‌ अंतर है। जीव है अगा अर्थात्‌ 

ब्रह्म हे विभु अर्थात्‌ अतिमहान। जीव है अल्पज्ञ तथा 
अल्प शक्तिशाली, परंतु ब्रह्म है सवज्ञ तथा सवशक्तिमान्‌ । 
ऐसी दशा में दोनों की अभेद कल्पना नितांत असंभव है। 


( 9 2 मुक्ति 


मुक्त दशा में जीब की स्थिति कैसो रहती है ? शंकर के 
अनुसार बुद्धिरूपी उपाधि के नष्ट होने पर जीव ब्रह्म के साथ 
मिल्ककर एकाकार बन जाता है क्योंकि उसका प्रथक्‌ सत्ता 
कथमपि सिद्ध नहीं होती | संसारी दशा में जीव उपाधि से अब- 
च्छिन्न रहता है, परंतु मुक्त दशा में वह ब्रह्म में लीन हो जाता 
है। रामानुज के यह तथ्य मान्य नहीं | जब जीव त्रह्म का अंश 
है तथा अरु ओर अल्पज्ञ है, तब ब्रह्म के साथ उसका एकी- 
भावापन्न होना कथमपि संभव नहीं हो सकता। संसारी दशा 
में जेसे जीव त्रह्म से पृथक्‌ है, मुक्त दशा में भी वह वंसा दी 
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बना रहेगा। मुक्ति-दशा में त्रह्मानंद का अनुभव करता रहेगा, 
यही उसका वंशिष्टय है। ... 

शंकर के मतानुसार माया, अविद्या तथा अज्ञान--ये तीनों 
है नामतः भिन्न होने पर भी वस्तुत: एक ही पदाथ हैं। साया 
ब्रह्म का आश्रय लेकर नाना बिवते (अ्रम ) के काय को उत्पन्न 
करती गहती है, परंतु रामानुज जाया और अविद्या का एक 
अभिन्न पदार्थ नहीं मानते । माया है भगवत्‌-शक्तति ओर ब्रह्म 
में आश्रित रहती है, परंतु अज्ञान है ज्ञान का अभाव ओर जीव 
में आश्रित रहता है | अज्ञान अल्पज्ञ जीव को ही मोहित कर 
सकता है; वह अनंत ज्ञान के आधार ब्रह्म को स्पर्श तक नहीं 
वरूरवा। जीव को संसार में बाँधने वाला यही अज्ञान ही है जो 
भक्तिजन्य भगवत्‌-प्रसाद से आप ही आप तिरोह्ित हो 
जाता है। 


(४ ) साधन 


शंकर--“तक्त्मसि? महाकाव्य असेद का प्रतिपादक है | 
ऐसे उपनिषद्‌ महावाक्यों के श्रवण मात्र से उत्पन्न ज्ञान ही मुक्ति 
लाभ में एकमात्र साधन है, मुक्ति का दूखरा कोई उपाय 
नहीं है । 

रामातुज--भक्ति ही मुक्ति में एकमात्र साधन है। ज्ञान तो 
मुक्ति का सहायकमात्र है। भक्तिसेवित भगवत्मसाद से ही 
जीव को मुक्ति लाभ होता है। 'तस्वमसि?ः का तात्पय है तस्य 
त्वम्‌ अ्सि ( दासः >>अर्थात्‌ उनका तू सेवक है। स्वामिसेवक 
भाव का प्रतिपादक यह वाक्य जीव-ब्रह्म का ऐक्य-प्रतिपादक 
कथमपि नहीं हो सकता । जीव-ब्ह्म का स्वरूप भेद मानते हुए 
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भला कभी काई दोनों का ऐक्य मान सकता है ? अहं ब्रह्मास्सि! 
का भी तातय स्तुतिवाक्य होने से साथक के केवल उत्साह- 
चधन से है; यह यथाथतः ऐक्योपदेशक वाक्य नहीं है । 


(६ ) जौबन्‍्मुक्त 
शंकर--इसी देह में ब्रह्म साक्षात्कार होने पर जीव मुक्त दो 
जाना है। अनः ज्ञान से ब्रहद्मनल्लाम होने पर जो जीते द्वी मुक्ति 
मिलती है इसी का नाम “जीवन्मुक्ति! है। शरीरपात होने पर 
यह जीवन्मुकत लोकिक सुखदुःख से अतीत होकर' सबचिदानंद 
त्रह्म का रूप बन ज्ञाता है । 


रामानुज--देह रहते मुक्तति पाता एक असंभव घटना है। 
मुक्ति से केवल विशुद्ध आनंद की ही अनुभूति होती है, परंतु 
देह रहते जीव नाना क्लेशों का पात्र बना रहता है। अतः उसे 
मुक्तदशा के आनंद का अनुभव एकदम असंभव दी है। देह- 
पात होने पर ही मुक्तित संभव है । अतः “जीवन्मुक्ति! के स्थान 
पर “विदेहमुक्ति! ही डचित वस्तु है | देहपात होने पर भी जीव 
जीव ही रहता है; वह कभी ब्रह्म नहीं दोता। उस समय 
त्रह्मानंद का उपयोग करता हुआ जीव सब भय तथा क्लेश से 
मुक्त हो जाता है | 


(७ ) अधिकारी 


शंकर--त्रह्म जिज्ञासा का अधिकारी वही व्यक्ति होता है 
जिसे नित्य तथा अनित्य वस्तु का ठीक ठीक ज्ञान होता है 
( नित्यानित्यवस्तुविवेक: ) । इस ज्ञान को पृवभावी होना 
आवश्यक है। तब कहीं वह त्रह्म की जिज्ञासा का अधिकारी 


होता है। 
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रामानुज--ठीक नहीं; त्रह्मजिज्ञासा का अधिकारी बद्दी होता 
है ज्ञो कम तथा कर्मफ्त की अनित्यता को जान लेता हे। 
नित्यानित्य का ज्ञान तो ब्रह्मज्ञान के अनन्तर की घटना है। 


४--साधनापद्ध ति 


श्रीवष्णवों की साधनापद्धति जीव तथा भगवान्‌ के परस्पर 
संबंध को लेकर दी प्रवृत्त होती है। भगवान्‌ तथा जीव का 
अनादिकाल से लेकर शेषशोषिभाव है अथात्‌ जीव है शेष-दास 
ओर भगवान है शेषी>स्वामी । जीव की यह भावना का 
प्रस्यात नाम है--शेषभूतता इस भावना का समर्थन गीता के 
द्वारा द्ोता है | भगवान्‌ ने जीवों को स्वयं “आत्म-विभूति! कहा 
है* ओर विभूति शब्द का अर्थ श्रीरामानज के अनुसार “निया- 
म्यत्व' अथाोत्‌ शेष है । अत: अपने रवरूप से परिचित होकर 
जींब को यह परम कत्तंव्य है कि बह तन मन धन से भगवान 
ओर भागवतों की सेवा निहंतुक तथा एकनिष्ठा से संपादन करे 
( शंषबृत्तिपरता )। अनन्यभाव से भगवान का कंकय तथा 
उनके प्रियपात्र भगवद्भकतों की भी सेवा जीव का परम घम 
है। 'भागबवत कैडुय'! पर विशष आम्रह है और भगवान्‌ की भी 
सेवा तब तक अपूण ही रहती है जब उनके भक्तजनों की सेवा 
न को जाय । रामानज स्वामी का यहद्द स्पष्ट आदेश है ।* संकषंण 





१ इन्त ते कथविष्यामि दिव्या ह्यात्मविभूतयः । “गीता 
२ एवंविधं भगवत्‌-कैड्य मागवत-कैडयपयन्त न चेत्‌ पूर्णत्वं न 
याति। --रामानुन | 
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रूप जीव की उत्पत्ति भगवान से होती है, इस सिद्धांत का समर्थन 
इस प्रकार किया जाता है । भगवान ही इस समग्न प्रपंच के उपा- 
दान कारण तथा निमित्त कारण माने जाते हैं और सृष्टिकाल में 
भगवान ही प्रपंच रूप से परिणत होते हैं | इसी सिद्धांत का नाम 
अद्यपरिणामवाद है। नारायण” नाम की साथेकता भी इस्री 
घटना के बत्न पर चरितारथ होती है । 


नराज्ञातानि तत््वानि नाराणीति बिदुड्ल था; । 
तस्य तान्ययनं पूर्व तेन 'नारायणः' स्मृतः ॥ 


अर्थात्‌ पचीसों तत्व ( पंचभूत, पंचतन्मात्रा, दश इंद्रियाँ, 
मन, बुद्धि, अहंकार, प्रकृति तथा जीव ) नर से उत्पन्न होने के 
हतु 'नारः कहलाते हे ओर उन तत्त्वों में व्यापक रूप से निवास 
करने के कारण भगवान्‌ ही नारायण नाम से प्रख्यात हैं। पची- 
सवों तत्त्व जीव स्वयं नित्य है तब भी उसकी उत्पत्ति की बात 
असंगत नहीं है। प्रत्मय काल में जीव भगवान सें लीन हो जाते 
हैं और सर्गावस्था में भगवान से प्रकट होते हैं। इसी प्रकटता 
को लक्ष्य में रखकर जीब की उत्पत्ति कही गई है। “कल्पादो 
विस्तजाम्यहम-गीता भी इसी सिद्धांत का प्रतिपादन करती 
है। अतः नित्य जीव की भी भगवत्‌ से उत्पत्ति का कथन 
अयुक्तिक नहीं मानना चाहिए । 

इस जीब के लिए अपने रवामी नारायण-के चरणारबिंद में 
आत्म-समपंण करने के अतिरिक्त अन्य कोई महनीय साधना 
नहीं है | श्रीवेष्णबमत में दास्यमाव की भक्ति गृहीत की 
गई है। भक्ति का सार है प्रपत्ति। आत्म-निवेदन के बिना 
भक्ति की अन्य साधना केवत्ल बहिरंगमात्र है । भगवान के 
चरणों में अपने को लुटा देना, आत्माभिमान छोड़ कर तथा 


श्श्द भागवत संप्रदाव 


सब धर्मा का परित्याग कर शरणापन्न होना ही प्रपत्ति का 
न्वरूप है | प्रपत्ति के वीन आकार या विशेषण हैं--( १ ) 
अनंन्य शेपत्व, (२) अनन्य साधनर्व तथा (३) अनन्य 
भाग्यरव | अनन्य शेपत्व! का अर्थ है भगवान्‌ का ही 
दास होना । “अनन्य साधनत्व” से ताल्य है एकमात्र भगवान्‌ 
को ही वद्माप्ति में उपाय मानना तथा अनन्य भोग्यत्वा का 
अमिप्राय है अपने को एक भगवत्‌ का ही भोग्य ख्कना | इन 
तोनों आकारों से विशिष्ट द्ोने पर ही प्रपत्ति में पूणता आती 
हे, परंतु देववश एक दो आकारों में न्‍्यूनता होने पर भी 
भगवदनुग्रह से फल्न में किसी प्रकार की न्‍्यूनता नहीं आती"? । 
प्रपत्ति भी मगवत्पाप्ति में परंपरया साधन है, साक्षाद्रपेण नहीं | 
प्रपत्ति की उपासना से भगवत्काा संपादित होती है और इसी 
भगवत्कृपा से ही भगवत्‌ को प्राप्ति होती है। निष्कष यह है कि 
भगवत्‌-प्राप्ति में भगवत्‌-ऊृपा ही एकमात्र उपाय है; प्रपत्ति 
तो भगवन्मुखोल्लासार्थ है। प्रपन्न जीव को विध्न-बाधाओं को 
लात मार कर भगवान्‌ के शरणापन्न होने का व्रत ले लेना 
चाहिए। इसी भाव को द्योतित करने के लिए श्रीयामुनाचाय ने 
बदेंही अच्छे ढंग से कहा है-- 


निरासकस्थापि. न तावहुत्सहे 

महेश ! हातु तब पादपड्ूजर । 
रुषा निरस्तो5पि शिक्ठः स्तननन्‍्धयो 

न जातु मातुश्चरणो जिदासति ॥ 





१ इदमेव करणत्रमू, एककरणें न्यूनता चेदपि मगवत्‌-प्रभावतः 
फलन्यूनता नात्ति--रामानुज 
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जीव अपने स्वामीमृूत भ्रगवत्‌ के समीप स्वयं नहीं जा 
सकता हूँ । इसे इस काय के संपादन के लिए “गुरु की आवश्य- 
कता अवश्यमेब होती है । जीव का नारायण के चरणों तक 
पहुँचाने का माध्यम आचाय ही होता है। आचाय-पुरस्कत जीव 
को दी नारायण स्वीकार करते हैं और जीव मी आचाय के द्वारा 
कृपापूवक विहित उपदेश का पालन करता हुआ भंगवत-चरण 
को पा सकता है । वेदांतरेशिक के अनुसार रामायणी कथा का 
तात्पय गुरुतत््व का प्रतिपादन ही तो है। सयंक्रर समुद्र से वेष्टित 
तथा राज्ञसों से पूर्ण लंका में रावण के द्वारा आहत जनकनंदिनी 
को भगवान्‌ राम का संदेश तभी मिला जब बीराग्रणी हनुमान से 
स्वयं समुद्र लाँचकर उसे सुनाया | जीव की भी दशा जानकी के 
समान ही है। संसारसिंघु से परिवेष्टित अभिमानशाल्ी रावण 
रूपी मन तथा राक्षस रूपी इंद्रियों के द्वारा अधिष्ठित इस लंका- 
रूपी शरीर में दीन दीन जीव निवास कर रहा है। उसका 
कल्याण तथा भगवदच्चरण की प्राप्ति तभी दो सकती है जब 
हतुसानरूपी आचाय उसके पास पहुँच कर भगवान्‌ का 
संदंश सुनावेः-- 


बन 


दर्पोद्ग्रदशेन्द्रियाननमनो-नक्तन्‍्चराधि6िते 
देहे$स्मिनू भवसिन्धुना परिवते ढीनां दशामाश्रितः । 
अचत्वे हनुमत्समान-गुरुणा प्रख्यापिताथः पुमान्‌ 
लंकारुदइ-विदेहराजतनया-न्यायेन. ल्वालप्यते ॥ 


४० कक _-अपाएक2++अकफेस्ओी. 


२२० भागवत संप्रदाय 
४-+माबश्वसत 


दक्षिण भारत में एक दूसरा वेष्णब मत भी रामानुज की 
मृत्यु से सो वर्षों के भीतर उत्पन्न हुआ | यह मत अपने प्रतिष्ठा- 
पक आचाय मध्व के नास पर माध्चमत के नाम से विख्यात है। 
व्यवहारपक्ष में यह भक्तिवादी है तथा अध्यात्मपत्त सें भेद- 
वादी या दतवादी है। श्रीवष्णवों का प्रधान अडडा है आंध्र 
तथा द्रविड़ देश | इसके विपरीत माध्वों का प्रधान स्थान है 
कर्नोंटक प्रांत तथा महाराष्ट्र प्रांत का दक्षिणी भाग । यह वेष्णव 
संप्रदाय ब्रह्मसंप्रदाय के नाम से विख्यात है , क्योंकि इसका 
मूज्ञ प्रवर्तेन त्रह्माजी ने किया था | इस ब्रह्मसंप्रदाय के मध्ययुगी 
प्रतिनिधि थे आचाय मध्च या आनंदती्थ | मधच्वाचाय दाशेनिक 
दृष्टि से ह तवाद के प्रतिष्ठापक थे तथा धार्मिक दृष्टि से भक्तिवाद 
के समथक थे । मध्ययुग में इस संप्रदाय की विशेष उन्नति हुई। 
इस मत के आचार्यों का प्रधान लक्ष्य था मायावाद का खडन | 
ओर अपने सिद्धांतों की पृष्टि तथा तक की पूणंता के निमित्त 
इड्ोंने अपने न्‍्यायविषयक विशिष्ट मतों की भी स्थापना वथा 
प्रतिष्ठा की है। अद्वेत वेदांत का प्रबल्ूतर खंडन तथा अदांत 
आक्रमण माध्यों की ही ओर से हुआ है।इस मत के अनेक 
आचार्यों के तकों के खंडन करने के निमित्ष अद्वे तियों की ओर 
से अनेक प्रामाणिक ग्रथों का प्रथयन हुआ दै।'* 

समस्त वेष्णव संप्रदायों के परमाचाय हैं-- श्रीकृष्ण । इन्हीं का 
उपदेश चार शिष्यों के द्वारा प्रवर्तित होने पर वेष्णव सम्प्रदाय के 
उद्टम का सूल कारण बना। भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने वेष्णव तत्त्व 





१ द्रष्ब्य बल्नदेव उपाध्याय--भारतीय दशन पु० ५०००-४.०२ 
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का उपदेश इन चार शिष्यों को दिया-€ १) श्री, ( २) ब्रह्मा, 
(३) रुद्र, (७ ) सनक । इनमें त्रह्मा के द्वारा प्रवर्तित संप्रदाय 
के मध्ययुगी प्रतिनिधि हैं आचाय मध्व या आनंदत्रीर्थ* । 
माध्वमत उत्पन्न हुआ दक्षिण भारत में ओर वहीं इसका आज 
भो विपुन्न प्रचार है । बंगाल का ग्रोंडीय बष्ण॒व -संप्रद्यय (या 
चैतन्य मत ) इसी माथ्व सत की- एक विशिष्ट शाखा है। दाश- 
निक दृष्टि में कुछ अंतर होने पर, भी- चेतन्य मत साध्व सत के 
साथ ही ऐतिहासिक रीति से सबधा संबद्ध है । 


मध्वाचाय का परिचय 


इनका जीवनचरित श्रीनारायणरचित “सध्वाचाय विज्ञर्या 
ओर 'मणिमंञ्री” में वर्शित है। इनका जन्म दक्षिणभारत के 
तुलुबदेश के बलिग्राम में मध्यगेह भट्ट नामक एक वेदवेदाड़- 
पारंगत ब्राह्मण के घर सन्‌ ११६६ ई० में आश्विन शुक्ता दशमी 
( विज्याइशमी ) को हुआ था। इनकी साता का नाम 
'वेदवती' था | इनके वाज़्ूपन का नाम वासुदेव था। आरंभ से 
हो वराग्यसंपन्न द्ोने के कारण इन्होंने ११ बष के: उम्र में ही 


१ सम्प्रदायविहीना ये मन्त्रास्ते विफल्ञा मता। 
अतः कल्ली भविष्यन्ति चत्वारः सम्प्रदायिनः ॥ 
श्री-ब्रह्म-रद्र-सनका वैष्णवाः दितिपावना$ | 
चत्वारस्ते कल्नों भाव्या . ह्यत्कले पुरुषोत्तमात्‌ ॥ 

--प्मपुराण 

२ रामानुजं श्री: स्वीचक्रे मध्वाचाय चतुमुखः। 

श्रीविष्तुत्वामिनं रुद्रो निम्बादित्य॑ चतुश्सनः ॥ 
“-प्रमेयरत्नावद्वी पृ० ८ 
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अद्वेतवादी आचाय अच्युतपत्ष (या अच्युतप्रक्ञ ) से संन्यास 
पअहण किया | अब इनका नास रखा गया पूरणाप्रज्!। वेदांत में 
पारंगत द्वोने पर गुरु ने इन्हें आनंदती्थ! नाम देकर मठाधीश 
बना दिया | सन्‌ १२२८ ई० में इन्होंने अपने गुरु के साथ 
दक्षिण भारत के विजय के लिये प्रम्थान किया और इस यात्रा 
में दक्षिण के मंगलौर, विष्ण मंगलम्‌, त्रिवेन्द्रम, रामेश्वरम्‌ , 
श्रीरंगम आदि स्थानों पर अठ्व ती आचार्यों से शाल्ार्थ करते हुए 
ये “इदीपि? नामक स्थान पर पहुँचे । यहीं पर इन्होंने गीता पर 
अपन मतानुसारी भाष्य की रचना की । कहते हैं कि गीताभाष्य 
की रचना के अनंतर ये उत्तरी भारत की यात्रा करते हुए 
बदरिकाश्रम गये ओर यहीं वेदब्यास को अपना भाष्य दिखल्ला कर 
उनकी विशेष अनुकम्पा प्राप्त की । सुनते हैं कि वेदव्यास ने 
प्रसन्न होकर शालिग्राम को तीन भू्तियाँ दीं जिन्हें इन्होंने 
सुन्नक्षण्यम्‌, उदीपि तथा मध्यतत्न नामक स्थानों पर प्रतिष्ठित 
किया । समुद्रत्न से निकाली गयी ऋष्णसूर्ति की स्थापना आचार्य 
चरण ने उद्देपि में की | तभी से यह स्थान माध्वमतानुयायियों के 
लिए विशिष्ट वीर्थ माना जाता है। यहीं अपने शिष्यों की 
सुबिधा के लिए आचाय ने और भी आठ मंदिर निर्मित किये 
जिनमें श्री सीता-राम, लक्ष्मण-सीवा, द्विधुज्ञ काल्नियद्मन, 
चतुसुंज कालियद्सन, विटुक्त आदि आठ मूर्तियों की स्था- 
पत्ता की | 

आचाय ने यज्ञ में पशुदिंसा का निवारण किया | उनका कोमल 
हृदय यज्ञ में निरीह-पशुओंकी हिंसा नहीं सह सकता था; इसीलिए 
उन्होंने 'पिष्ट पशु” ( आटे के बने हुए पशु ) का विधान अपने 
मतानुयायियों के लिए किया है। जिस श्रकार श्री वेष्णबमत 
में शंख चक्रादिकी तप्त मुद्रा धारण का विधान है, वेखा ही विधान 
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ध्वमत में भी है । मध्वाचाय के शिष्यों में पंडित च्रिविक्रम बड़े 
ही विख्यात हुए इन्हीं के पुत्र नारायण पंडेत ने मध्व आचाय के 
जीवनचरित के विषय में मध्चविजय तथा मणिमंजरी नामक 
विख्यात प्रथ लिखे हैं। आचाय ने अपने मत के प्रचार में लग- 
भग अस्सी चप बिताये ओर ट्स हिसाब से इनकी सृत्यु १३५०३ 
३० में मानी जाती है । 
आनंदतीथ बड़े कमनिप्ठ आचाय थे | इनकी कमं्यता तथा 
अध्यवसाय का परिचय इसी बात से मिल्न सकता है कि इन्होंने 
यः तीस श्रथों की रचना को थी। इसमें गीताभाष्य, अद्यसत्र 
भाष्य, अनुभाष्य, अनुव्याख्यान, दशोपनिषद्‌ भाष्य, गीता- 
तात्पय-निर्णयय, भागवत-तात्पय-निर्शयय,._ महाभारत-तात्परय- 
निर्णय आदि गप्रथ मुख्य हें। इन मंडनात्मक ग्रथों के अति- 
रिक्त इन्होंन अनक खडनात्मक ग्रथों की भी रचना की है 
जिनमें अद्व तवाद के सिद्धांतों का, विशेषतः मायावाद का 
विशिष्ट खंडन हे। ऐसे प्रथों में उपाधि-खंडन, मायावाद- 
खंडन, प्रपंच-मिथ्यात्व-खंडब आदि की गणना की जा 
सकती है। 


(२) पिद्धांत 


मसध्वाचाय का मत दढ्व तबाद के ऊपर प्रतिष्ठित है। वे अद्वेत- 
वाद के पक्के विरोधी और बिदूषक हैं । इनके मत का संक्षेप 
इस प्रसिद्ध पद्म में दिया गया है। 


श्री सन्‍्मध्वमते हरिः परतरः सत्यं ज्गव्‌ तत्त्वतो । 
भेदों जीवगणा इरेरुचरा नाीचोच्चभाव॑ गताः ॥ 
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मुच्तिनेंजसुखानुभूतिरसला. भक्तिश्व तत्‌ साधन । 
झक्षादित्रितव॑ प्रसाणमखिल्लाम्नायेकवेद्यो.. हरिः ॥ 


इस पद्म में नो सिद्धांतों का उल्लेख किया गया है-- 

(१) हरिः पर-र:--श्री विष्णु ही सर्वोच्च तत्त्व हैं। 
परमात्मा अनंतगुणों से परिपूर्ण हें। भगवान्‌ के गुण अनंत हैं 
ओरे प्रत्येक गुण निरवधिक ओर निरतिशय है। उत्पत्ति, स्थिति, 
संहार, नियमन, ज्ञान, आवरण, बंध और मोक्ष-इन आठों के 
कर्ता भगवान्‌ ही हैं। थे जड़ प्रकृति तथा चेतन जीव से सर्वधा 
विलक्षण हें। चेतन दो भ्रकार के होते हैं->-जीव और ईश्वर । 
दोनों का स्वरूप है सश्चिदानंदात्मक; परंतु जीव मायामोहित 
होने के कारण अनादि काल्न से बद्ध हे तथा अज्ञत्व अगुत्व 
आदि नाना धर्मों का आश्रय है । ईश्वर इससे नितांत बिलक्षण 
है। वह सर्वज्ञत्व, अनंतर्शाक्तमत्व आदि अपरिमित अ्रप्राकृत 
गुणों का निधान है। इस प्रकार विष्णु (जो परमात्मा की ही 
दूसरी संज्ञा है ) परम तत्त्व है। 

(२) सत्य जगत्‌--जगत्‌ सत्य है। अद्दत वेदांत के अनु- 
सार जगत्‌ मायाजन्य होने के कारण रज्जुसप के समान 
मिथ्या है, परंतु हत मत के अनुसार यह मत ठीक नहीं है। 
स्वतशप्रमाण वेद ईश्वर को “सत्य-संकल्प' कहते हैं। भगवान्‌ 
की कोई भी कल्पना, इच्छा मिथ्या नहीं होती । ऐसी दशा में 
सत्यसंकल्प के द्वारा निर्मित जगत्‌ क्‍या असत्य हो सकता है ? 

(३) तत्तवों भेदः--भेद वास्तविक है। भेद पाँच प्रकार 
का होता है--( क ) ईश्वर का जीव से भेद, (ख ) ईश्वर का 
जड़ से भेद, (ग) जीव का जड़ से भेद, (घ) एक ज्ञीव का 
दूसरे जीव से भेद्‌ तथा ( ७ ) एक जड़ पदार्थ का दूसरे जड़ 
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पदार्थ से सेद । इन पंचविध भेदों का परिक्षान मुक्ति में साधक 
होता है। 

(४ ) जीवगणा हरेसनुचरा:--पमस्त जीव हरि के अनु- 
चर हैं. अर्थात्‌ जीवों का सकल सामथ्य भगवदधीन है। जीब 
स्वभावतः अल्पशक्तित और अल्प-ज्ञान-संपन्‍न है। उससें 
भगवान को छोड़ कर म्वतः काय-संपादन की ज्ञमता नहीं है। 

अल्पक्ष जीव स्वज्ञ विष्सखु के अधीन रहकर ही अपना नाना 
कार्य किया करता है। 


(४ ) नीचोच्चभाव॑ गता:--जीबों में तारतम्य रहता है। 
साध्व-संप्रदाय का यह विशिष्ट मत है कि जीव संसारिदशा में ही 
अपनी कर्ममिन्‍नता के कारण ऊंचा नीचा नहीं है, प्रत्युत 
मोक्ष-दशा में भी जीवों में तारतम्य विद्यमान रहता है। जीब 
अज्ञान मोह आदि नाना दोषों से मुक्त तथा संसारशील होते 
हैं । इनमें मुख्यतया तीन भेद होते हैं--( क) मुक्ति-योग्य, 
( ख ) नित्य संसारी, ( ग) तमोयोग्य । अथवा ( क) उत्तम 
मानुष, ( ख ) मध्यम सानुष, ( ग) अधस सानुष। इस तीनों 
में अंतिम दो प्रकारों की कभी मुक्ति नहीं होती | मुक्तियोग 
व्यक्तियों में देव, ऋषि, पिठू, चक्रवर्ती तथा उत्तम सनुष्य रूप 
से पाँच भेद द्वोते हैं। मुक्त दशा में भी ये जीब गुणों की 
भिन्‍नता के कारण परत्पर भिन्न द्वोते हैं | 


(६) मुक्तिनेंज-खुखानुभूतिः--अपने वास्तव मुख की 
अनुभूति द्वी मुक्ति है। इस दशा में कुछ दाशनिक लोग केवल 
दुःख का क्षय ही स्वीकार करते हैं, परंतु वेष्णव मत में मुक्ति में 
आनंद का उदय होता है ओर वह परमानंद-स्वरूपा है। मोक्ष 
चार अरकार का होता दै--कमक्षय, उत्क्रांति, अचिरादि मारे 
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ओर भोग । अंतिम प्रकार भोग भी सालोक्य, सामीप्य, सारूप्य 
तथा सायुज्य भेद से चार प्रकार का माना गया है जिनमें सायुज्य 
मुक्ति ही सवश्र ए भानी गई है। सायुज्य मुक्ति है क्या ? भ्ग- 
वान्‌ सें प्रवेश कर उन्हीं के शरीर से आनंद भोग करना (सायुज्यं 
नाम भगवन्तं प्रविश्य तच्छरीरेण भोग: ) | मुक्ति के अनुभवकर्ता 
मुक्त जीवों में भी आनंद का तारतम्य माना जाता है | साध्वमत 
का विशिष्ट सिद्धांत दे कि मुक्तावस्था में जीवों में जो आनंद 
उद्त होता है उसमें भी नाना प्रकार होते हैं-मुक्त जीवों में 
आनंद का तारतम्य मानना इस दशन की विशिष्टता है। 

(७ ) अमला भक्तिः-इस मुक्ति का सर्वेश्रे.्ठ उपाय है-- 
अमला भक्ति, मलरहित निर्दोष भक्ति भक्ति में स्वार्थ की भावना 
दी सबसे बड़ा दोष है| भगवान्‌ में हम तभी भक्ति करते हैं जब 
कभी कोई देतु--कारण उत्पन्न होता है, परंतु इस हैतुकी भक्ति 
का स्थान बहुत दी नीचा है। अहैतुकी भक्ति! ही उच्चतम 
उपाय है। इसी का दूसरा नाम है अनन्या-भक्ति जिसे 
भगवद्गीता मे मुक्त्ति का सर्वेश्र साधन स्वीकार किया गया है । 
गीता के ११ वें अध्याय में भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने अनन्या भक्ति की 
महिमा इस प्रकार प्रतिपादित की है--- 


अइमेवंविधो ॥ 
भकत्या व्वनन्यया शक्‍य उज्जुन । 


ज्ञातु द्वष्टू च तत्वेत अवेश चल परंतप ॥ 
( ११।५४४ ) 


(८) अच्ञाद्प्रमाण-त्रितववयम्‌--माध्वमत में तीन ही प्रमाण 
हैं---प्रत्यन्ष, अनुमान और शब्द और इन्हीं तीनों प्रमाणों के 
आधार पर उसके समग्र प्रमेयों की सिद्धि होती है। तार्किक 
विषयों में भी मध्वसत के अनेक विशिष्ट सिद्धांत हैं जिनका 


दछ्चिण के संप्रदाय २२७ 


प्रतिपादन अनेक माध्व लेखकों ने अपने प्रामाणिक ग्र थों में किया 
है। इस विषय का परिचय 'अमाण चंद्रिका! ( शज्ञारि शोषाचाय 
रचित ) से भली भाँति किया जा सकता दै। 


( ६ ) आस्नायवेदयों हरिः--वेद का समस्त तात्पय विष्णु 
ही हैं । वेद अपने अंगों तथा उपांगों के द्वारा उसी हरि का नाना 
प्रकार से वन करता है । वेदों के प्रतिपाद्य विषय आपाततः 
बहुत प्रतीत होते हैं, तथापि साक्षात्‌ तथा परंपरया वेदों का 
तात्पय प्रधानतया भगवत्तत्त्व के प्रतिपादन में ही है। इसी लिए 
आदावन्ते च सध्ये च हरिः सबत्र गीयते? का स्पष्ट प्रतिपादन 
अनेक स्थानों पर उपलब्ध होता है। वेद में नाना देवताओं की 
स्तुत्तियाँ उपल्षष्ध होती हैं, परंतु ये नाना देवता भी उसी परत्रह्ष 
हरि के द्वी अवस्थानुसारी रूप हैं। वह्दी विष्णु विभिन्न 
परिस्थितियों में तथा भिन्न भिन्न कार्यों के संपादन के लिए नाना 
रूपों का घारण किया करता है । इंद्र, वरुण. सूर्य, सविता, उषा 
आदि वेद्प्रतिपादित देव और देवी उसी की शक्ति के विज्ञास- 
मात्र हैं। यास्क ने भी यही प्रतिपादित किया है--माहाभाग्यात्‌ 
देवताया एक एवं आत्मा बहुधा स्तूयते। एकस्यात्मनोउन्ये देवाः 
प्रत्यज्ञानि भवन्ति ( निरुकक्‍त ७।४।८-६ )। मध्वाचाय के मत में 
यह महाभाग्यशाल्ी देवता “विष्णु? ही हैं । 


माधचमत की गुरुपरंपरा 


इस माध्व सम्प्रदाय का विशेष प्रचार तथा प्रचलन दक्षिण 
भारत में, विशेषतः कनोंटक तथा महाराष्ट्र प्रांतों में, आज भी 
उपलब्ध होता दै | इस मत के आचाय प्रायः उसी देश से संबद्ध 
थे। अतः उनके उपदेशों तथा शिक्षाओं का प्रचलन उस देश 
में होना स्वाभाविक ही है| परन्तु कई शताब्दियों के अनंतर 
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इसका प्रचार उत्तर भारत में, विशेषतः बंगात्न में, हुआ और 
इसी गोड़ीय वेष्णव संप्रदाय के केंद्रस्थल होने के कारण ब्रज- 
मंडल, प्रधानतया बृंदावन, को ईंतना गौरव प्राप्त हुआ है। मृत 
साध्वसत से गोडीय वेष्णव मत का संबंध दिखलाने के लिए 
साध्वगुरु-परंपरा की मीसांसा अपेक्षित है । 

बलदेव विद्याभूषण रचित 'प्रमेय रत्नावल्ली? में उद्धृत माध्य- 
सत की गुरुपरंपरा इस प्रकार है-.- 
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उं० चिन्मये5स्मिन्‌ महाविष्णों जाते दशरथे हरो । 
रथो! कुलेडखिल राति राजते यो महीस्थितः ॥| 
स राम इति लोकेषु विद्वद्धिः प्रकटीकृतः ॥ 


--रामपूर्वतापनीय १११ 


१ भक्ति का ठतीय उत्थान ( १४०० ई०--१६०० ई० ) 


मक्ति-आंदोलन का तृतीय उत्थान उत्तर भारत में *५वाँ 
शती के आरंभ में होता है। यह एकांत जनान्दोलन के रूप में 
पूर्यरूप से अपनी अभिव्यक्ति करता है | यह केवल शाब्र- 
चितक विद्वानों को ही ग्पश नहीं करता, प्रत्युत जनता को पूर्ख 
रूप से आन्दोलित करता है। इस युग की दो शाखाय मुख्य 
- रामशाखा तथा कृष्ण शाखा । रामशाखा के उदय का 
स्थान है काशी, जहाँ म्वासी रामानद जी इसके प्रवर्तन का सह 
नीय काय संपन्न कर भारतीय समाज में एक महती धार्मिक 
क्रांति उत्पन्न कर देते हैं| वे भक्तित का भव्य द्वार समस्त मानवों 
के लिए--वह निम्न से भी निम्न श्रेणी का क्‍यों न हा--स्वंदा 
के लिए खोल देते हैं और मुसलमानों के भीषण अपत्याचारों से 
कराहने वाली हिंदू जनता के उद्धार का मांग प्रशस्त कर देते 
हैं। उन्हीं से निगुण तथा सगुण भक्ति की घाराय प्रवाहित होती 
हैं जिसमें प्रथम के सबसे बड़े प्रचारक हैं कबीरदास तथा 


 # 


द्वितीय के प्रतिनिधि है गोस्वामी तुलसीदास | 


कृष्णुधारा का उद्टमस्थान है वृंदावन जहाँ रसिकशिरोमणि श्री 
राधारमण कृष्णचंद्र ने अपनी अलोकिक रखमयी लीलाशों का 
विस्तार किया था । यहाँ चार संप्रदाय काल्क्रम से उत्पन्न होकर 
अभ्युदय-संपन्न हुए--( १ ) निबाक, ( २ ) वल्लम, ( ३ ) चेतन्य 
मत ( ४ ) राधा-वल्लढभीय । निबाक बड़े प्राचीन आचाये 


न 
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हो गये हैं जिनके आविर्भावकाल का यथार्थ निणंय अभी तक 
प्रभाणों के अभाव में नहीं हो सका है। लेखक की दृष्टि में थे 
वष्ण॒व॒ संप्रदाय के प्रवतक आचार्यों में निःसंदेह प्राचीनतम 
है। वललभ तथा चैतन्य समकालीन थे। इन तीनों आचारयाँ 
को अपने विभिन्‍त मतों के विकास तथा स्थापन के निमित्त श्री- 
मद्भागवत से विशेष स्फूर्ति तथा विपुल प्ररणा प्राप्त हुई। तथ्य 
यह है कि ये समस्त संप्रदाय भागवत की ही देन हैं और इसी- 
लिये ये भागवत को प्रस्थानत्रयी के समान ही या उससे भी बढ़ 
कर प्रमाण अथ मानते हैं । 

इस युग की अन्य विशेषता है वैष्णव काव्य का उदय | 
इन उपदेशकों ने जनता के हृदय को स्पश करने के लिए प्रांतीय 
भाषाओं को अपने उपदेशों का साध्यम बनाया। पूव॑वर्ती 
आचाय समक्ृत भाषा के द्वारा ही अपनी शिक्षा देते थे तथा ग्रथों 
का प्रणयन करते ये, परंतु इस उत्थान में इसमें विशेष परिवतेन 
हुआ | भवित-आंदोलन अब जनता का आंदोलन बन गया। 
पठान बादशाहों की रोमाश्कारी यंत्रणाओं से पीड़ित हिंदू 
जनता अपने रक्षक की खोज में व्याकुल बनी बेठी थी । दैवयोग 
से इन आचार्यो की वाणी ने भगवान्‌ की ओर उन्हें उन्मुख कर 
उनके दृदय पर शांति का लेप लगाया, कानों में मंजुल लीला की 
वीणा सुनाई। ऐहिक तथा पारलौकिक अभ्युदय का मारे 
बताकर इन उपदेशकों ने जनता के “शाश्वत कल्याण का मार्ग 
बतलाया | रामानंदी वंष्णवों में महात्मा तुलसीदास की 
काव्यकल्ला सबसे अधिक चमकी । उनका रामचरितमानस 
हिंदू जनता के हृदय को शांत बनाने बाला अलौकिक मानस 
है। कृप्णधारा के कवियों ने त्जभाषा को अपना कर मधुरकाव्य 
की रचना प्रारंभ की जो मध्ययुगीय हिंदी साहित्य की सबसे 
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प्रीढ़ तथा प्राव्जल विशेषता है । हिंदी के अष्टछाप कवि-- 
सूरदास, नंददास, परमानंददास, कुंभनदास आदि--का उदय 
आचाय वल्लम की अनुकंपा तथा प्रसाद का परिणत फल है। 
बिहारों, आनंदघन, रसिक गाविंद, हित हरिवंश, स्वामी 
हरिदास--आदि रसिक कवियों की कल्पना को अग्रसर करने में 
निबाका चाय के संप्रदाय का विशेष द्वाथ है। इस में मथुरा की 
ब्रजभाषा (ज्ञो त्रजबूली के नाम से बंगाल में विख्यात है) समस्त 
वष्णव संप्रदायों को एकता के सूत्र में निबद्ध करनेवाल्ली राष्भाषा 
थी । चेतन्यमत के बंगाली तथा मेथिल पदकारों ने इस त्रजबूल्िमें 
अपने अमर काठ्यों की रचना कर बंगला साहित्य के गोरब तथा 
प्रतिष्ठा को बढ़ाया है । आसामी, मराठी, गुजराती, कन्नड़, तेलुगु, 
मलयालम तथा तमिल्न भाषाओं में वेष्णव काव्यों की रचना 
की प्ररणा इसो जनान्दोलन से प्राप्त हुई जिससे ये समृद्ध तथा 
संपन्न बन गये | इस प्रकार वेष्णवता के सावंत्रिक प्रवाह के 
च्वरण १४ वीं शर्ती भाग्त के धार्मिक इतिहास में सबंदा के लिए 
चिर्स्मग्णीय रहेगी । इसन उत्तर तथा दक्षिण भारत में सबत्र 
वंप्णबता की धारा प्रवाहित कर देश को घम्म तथा साहित्य के 
द्वारा एकता के सूत्र में बाँधने का प्रशंसनीय सफल प्रयास किया । 

साहित्य के विकाम के साथ साथ ललित कलाओं की भी 
विशेष उन्नति हुई, विशेष कर चित्रकल्ला को। कला-विशारद 
राजस्थानी तथा पहाड़ी शैली ( हिमाचल चित्रशैल्ली » के नाम 
से जिस चित्रविद्या के प्रकार को जानते हैं तथा रीमते 
वम्टुतः वेष्णबधम की ही देन है। इस युग के राधाकृष्ण के 
नाना चित्रों का अंकन किस सहृदय के हृदय में आनंद की 
सरिता नहीं बहाता ? किसका सनो-मयूर आनंद-विभोर बनकर 
नहीं नाच उठता ! 
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आाज कल विदेशी शासन तथा घम से प्रभावित जनता को 
पुनः अपने धर्म की ओर रुचि तथा त्रवृत्ति उत्पन्न करने वाले 
जो नाना प्रकार धार्मिक आन्दोलन चत्न रहे हैं. उन सब को 
स्कर्ति वथा प्ररणा, बत्न तथा प्रतिष्ठा, प्राप्त करने में यही 
आन्दोलन आज भी समथ है तथा अपना प्रभाव प्रदर्शित 
कर रहा है। 


२--उत्तरी भारत में भक्ति-आंदोलन 


दृ्तिण भारत में वेष्णव धर्म का आंदोलन उतना सफल 
दथा प्रभावशालत्री नहीं बन सका जितना उत्तर भारत सें। दक्षिण 
में शेव धर्म की प्रबल्ल बाढ़ ने वष्णव घस के प्रचार तथा प्रसार के 
ऊपर पानी फेर दिया। द्रविडदेश शैव धर्म का प्रधान ज्ेत्र 
अत्यंत प्राचीन काल से बना हुआ था जहाँ के शासकों ने अपना 
बरद हस्त तथा शीतल आश्रय प्रदान कर इसकी अभिवृद्धि में 
विशेष योग दान दिया | दक्षिण भारत में बेष्णवों को शेवों के 
साथ लोहा लेना पड़ता था आर इस संघपष के कारण वष्णव 
घसं का प्रचार अबाधगति से दक्षिशदेश में हो नहीं सका। 
परंतु उत्तर भारत में बिष्णु-मक्ति के आन्दोलन से लोहा लेने 
की चमता किसी धम में नहीं थी। इसके लिए तत्कालीन 
सामाज्निक तथा घार्मिक परिस्थिति का स्वरूप जानना नितांत 
आवश्यक है। 
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१ 
सामाजिक त्रथा धार्मिक स्थिति 


महाराज पृथ्वीराज को मृत्यु के साथ ही साथ हिंदओं का 
सांभाग्य-सूय अनेक शताब्दियों के लिए अम्ताचल के शिखर का 
अतिथि बत गया । भारतीय इतिहास का मध्ययुग मुसलमान 
पठान बादशाहों के धार्मिक उन्‍्माद, अत्याचार तथा उप्राचार का 
स्वत उदाहरण है। काफिरों को दीन इसल्ञाम के पवित्र पानी 
से पत्रित्र करना ही उनकी नीति थी | जो काई शुद्ध धर्मोचार का 
तनिक भी विरोध करता, वद् तलवार के घाट उतारा जाता। 
मुसलमानी भारत के एक प्रसिद्ध इतिहासकार की उक्ति को 
इस प्रसंग में उद्घ्चनत करना असामयिक न होगा? | उनका कहता 
है कि भारतवप में इसलाम धम का प्रचार उसके सरल सिद्धांतों 
के काग्ण नहीं हुआ, प्रत्यत वह राजशक्ति का घमं था जो कभी 
कभी विजित प्रज्ञा में तत्नवार नथा दुडद्वारा बत्पूतवक प्रसारित 
किया जाता था । यह सत्य है कि हिंदुओं में स्तरय॑ दुबेल्ता का 
जार था, परंतु पदग्राप्ति के लोभ ने तथा राज्य की ओर से 
आर्थिक पुरस्कार ने दिदुओं की उस वग के प्रति कसकभरी 
शन्रुभावनाको दबानेमें कभी सफलता नहीं प्राप्त की जिसने उनकी 
स्वतंत्रता छीनी थी तथा जो उनके घम को घृणा की दृष्टि से 
देखते थे | मूर्तियों का खंडन करना, विपरीत विश्वासों का हनन 
करना तथा काफिरों को मुसलमान बनाना--ये कृत्य एक आदशे 
मुखल्मान शासकके पवित्र कतव्य समझे जाते थे | सिकंदर लोदी 
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(सन्‌ १४८६--१४१७ ई०) के समय में तो हिंदुओं पर अत्याचार 
करने का एक आंदोलन सा चल पड़ा था । बलपृवंक सुसल्लमान 
बनाना तो साधारण बात थी । हिंदुओं के ऊपर आर्थिक प्रति- 
बंधों की कमी न थी | कुरानकी आज्ञा में कहीं विधान न होने पर 
भी हिंदुओं से 'जजिया? नामक कर वसूत किया जाता था। 
वेचारे हिंदुओं को निर्धनता, हीनता तथा कठिनता का जीवन 
बिताना पड़ता था। उनकी आय उनके परिवार के ल्लिए कठिनता 
से पर्याप्त होती थी | विजित प्रज्ञा में रहन-सहन की दशा बहुत 
ही निम्न श्रेणी की थी । राजकीय कर का भार उन्हीं के ऊपर 
विशेष रूप से पड़ता था। ऐसी दुदंशा के कारण बेचारे हिंदुओं 
को राजनीति के ज्षेत्र में अपनी प्रतिभा दिखलाने का अबसर ही 
नहीं मित्ञता था | 

श्री वल्लमाचाय जी के 'ऋष्णाश्रयः काव्य द्वारा तत्कालीन 
राजनैतिक स्थिति का परिचय हमें भल्लीभाँति मिलता है। उनके 
सार्मिक शब्द हें--देश म्ल्ेच्छों से ( मुसलमानों से ) आक्रांत 
है; म्लेच्छों से दबाया गया देश पाप का आजल्य बन गया है; 
सत्पुरुष पीड़ा तथा अत्याचार का पात्र बन गया है। तीथ्थों की 
दशा क्या कही जाय ? गंगा आदि समस्त उत्तम तीर्थ यबनों के 
आक्रमणों से पीड़ित हो रहे हैं। इन अत्याचारों के कारण 
इन तीर्थों का आधिदेविक रूप ही नष्ट हो गया है। अशिक्षा तथा 
अज्ञान के कारण अर्थ न जानने से वेदों के मंत्र नष्ट हो रहे 
हैं। लोग त्रह्मचय आदि ब्रतों से मुह मोड़ रहे हैं । वेद का अर्थ 
संतत नष्ट हो रहा है। ऐसी दशा में कृष्ण ही हमारे केवल 
आजश्षय हैं।-- 

स्लेच्छाक्रान्तपू. देशेष्॒ पापकनिलयेघु च। 
सत्पीडा-व्यगलोकेघु कृष्ण एवं गतिमम ॥ २॥ 
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गंगादि-तीथ वर्यचु दुष्टेरेवाइलेच्विह । 

तिरोहिताधिदेवेतु कृष्ण एुव गतिमम ॥ ३ ॥ 

अपरिज्ञान - नष्टेपु मन्त्रेष्वत्रतयोगिषु । 

तिरोहितार्थ - वेदेघु कृष्ण एवं गतिसंम ॥ ५ ॥ 
“-क्ृष्णाश्रय ( षोडश ग्रंथ ) 


मुसलमानों के इन उम्र अत्याचारों के कारण हिंदुओं के 
हृदय में सीतर ही भीतर आग सुज़्ग रही थी। भौतिक जीवन 
में असफलता का थपेड़ा खाकर वे धार्मिक जीवन के सुधार की 
ओर अग्रसर हुए | परंतु उन्‍हें ईप्सित चिरशांति प्राप्त न द्वो 
सकी | श्रीशंकराचाय के द्वारा उपदिष्ट ज्ञानमार्ग तथा निवृत्ति 
पंथ का प्रचुर प्रचार देश में था, परत ज्ञानमाग रूक्षता तथा 
कठिनता के हतु जनता को अपनी ओर आकृष्ठ न कर सका | 
आचाय कुमारिल के द्वारा उपदिष्ट कमसाग तथा प्रवृत्तिपंथ में भी 
जनता के आकषण का मोहन मंत्र विद्यमान न था। योगमाग 
का भी प्रचार धार्मिक क्षेत्र में कम न था, परंतु वह भी जनता 
के बीच उत्साह तथा म्फूर्ति भरने में सामथ्य की सीमा तक नहीं 
पहुँच सका | धर्म ल्ञोकधर्म का रूप छोड़कर व्यक्तिगत घम का 
जामा पहनकर ही मचलता दीख पड़ता था। चार्रो ओर 
धार्मिक क्षेत्र में जनता को आकपण करनेवाले, भगवान के 
शीत, सोंदय तथा शक्ति के परिचायक धर्म का सर्वथा टोटा 
था जिसे अपना कर जनसाधाग्ण शांति का अनुभव कर अपने 
जीवन को सफल बनावा । लोगों को उल्नटी-सीधी आध्यात्मिक 
बातें बतल्ला कर ठगनेवाले दांभिकों की कमी देश में नहीं थी। 
घामिक ज्षेत्र में मनमानी स्वेच्छाचारिता के पोषक लाना वादों 
का बोलबाल्ला था। पापण्ड की प्रचुरता थी तथा शुद्ध धर्म के 
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रूप का ज्ञान अबोध लोगों की बुद्धि से दूर चल्ना गया था। 
श्रीवल्लमाचाय जी के शब्दों में-- 


गन हे 
नानावादविनष्टेपु स्वंकम-ब्रतादिषु | 
पापण्डेकअयस्नेछु कृष्ण एवं गतिमम ॥ 


नास्तिकों के नाना वादों ने हिंदुओं के सब कम तथा ब्रतों 
को नष्ट कर डाज्ना था तथा धमत्षेत्र में सबका प्रयत्न पा्षंड के 
पोषण की ओर ही था। ऐसी दशा में जनता उन्मागगामिनी 
न बनकर सनन्‍्मार्गयामिनी कैसे बनती ? परमानंददास जी ने 
भी बड़ी सार्मिक वेदनाभरी बाणी में बढ़ा ही स्पष्ट कहा है कि 
अगर भगवान श्रीकृष्ण की वृन्दावन लीलाएँ तथा तत्पतिपादक 
श्रीमद्भागवत पुराण नहीं होता, तो सकल भारतवष ओऔघड़ 
पंथ का पथिक बन जाता। पाषंड तथा दम्स की बृद्धि के इस 
युग में साकह्तिविक श्रद्धा तथा धर्म कहीं सिसकते पड़े अपने जीवन 
की अंतिम घड़ियाँ गिन रहे हैं। वेद का अध्ययनशील बआह्यण 
भी अपने साग से विचलित होकर उनमागे का राही बन गया 
है।तो ओरों की तो कथा ही न्यारी है? तब किस पर रोष 
किया जाय ? तत्कालीन घार्मिक स्थिति का परिचायक यह पद 
ऐतिहासिक दृष्टि से बड़े ही महत्त्व का है -- 


माधो, या घर बहुत घरी ॥ 
कहन सुनन को लीला कोन्‍्हीं, सर्यादा न वरी । 
जो गोपिन के श्रम न हो तो, अरू मागवत युरान | 
तो सब औघढ़ पन्थिद्दि हो तो, कथत गमेया श्ञाव ॥ 
बारह बरस को भयो दिगरवर ज्ञानहीन संन्‍्यासी । 
पान खान घर घर सबहित के, भस्म लगाय उदासी ॥ 
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किम हु ७ किक ई लक 
पाखण्ड दम्स बढयो कलियुगर्मे, श्रद्धा धम सयो लोप | 
परमानन्द वेद पढ़ि बिगरयो, का पर कीजे कोप ॥ 


“- परमानन्द दाल | 


ऐसे ही उधल्न पुथल्ञ के युग में, नाना वादों के विषम दांभिक 
वातावरण में ओर ज्ञान तथा कम मार्ग की व्यामोहक परिस्थिति 
में वेष्णशबभक्ति का कमनीय कल्पदुम उत्तर भारत को केंद्रस्थन्वी 
काशी में सर्वश्रथम रोपा गया था | हिंदू जनता भगवान्‌ की भव्य 
झांकी प्रस्तुत करने वाले घम के लिए लालायित थी । वह उस 
आदर्श के लिए प्यासी थी जिसमें रसिकशिरोमणि के शीत्ष 
तथा शक्ति का समन्वय सौंदय के साथ संपन्न होता है। वह घट 
के भीतर ज्योति का प्रकाश दिखलाने वाले धम की योग गाथा 
सुनने के लिए उत्पुक नहीं थी ओर न ज्ञानमाग के द्वारा किसी 
निगु ण॒ तथा अव्यक्त के रूप-दर्शन के निमित्त ल्ालायित थी। 
वह लोक के भीतर तरिस्तार पाने वाली मंगलमय भगवान की 
लेक-कल्याण-मयी लीलाओं का अवलोकन करना चाहती थी। 
लोकानुरंजन की कथाओं से वह अपने जीवन को अनुरंजित, 
रसम्निग्ध तथा रुचिर बनाने की कामना रखती | ऐसी ही दशा 
में वह अपने को वेष्ण॒त्र भक्ति की कल्पवेलि की शीतल छाया 
में आश्रित पाकर उल्लसित हो उठी। उसका जीवन स्निग्घ हो 
उठा । बाह्य असफलता से प्रताडित ज्ञनता आंतारिक शांति का 
संदेश पाकर कृतकृत्य हा उठी । याबनी आक्रमणों से उसे किसी 
अंश में त्राण तथा रक्षा प्राप्त हुईं। जनता के इस नवीन शांतिदूत 
का नाम है स्वामो रामानंद तथा उनका संदेश है--भगवान्‌ 
करुणा-वरुणालय की प्रममयी रागात्मिका सक्ति। 


१६ 


२४२ भागवत संग्रदाय 


२ 


दक्षिण भारत में आलवारों तथा आचारयों के द्वारा बेंष्णव 
घस के प्रचार की गाथा विगत परिच्छेद में हम सुना चुके हैं । 
विक्रम की १५ शती में इस वष्ण॒व भक्ति को उत्तर भारत में लाने 
वाले महापुरुष स्वामी रामानंद जी माने जाते हैं। उत्तर भारत 
में विष्णु भक्ति के प्रचार के दो केंद्र इस युग में जागरूक थे-- 
(१ ) काशी तथा ( २ ) सथुरा | काशी रामभक्ति के प्रचार का 
अबल्न केंद्र था तथा मधुरा-वृंदावत्र कृष्ण-भक्ति के प्रचार का। 
इन दोनों केंद्रों में ऐेतिहासिक दृष्टि से काशी ही प्रथम केंद्र प्रतीत 
डदोता है जहाँ से भक्ति का प्रचार-मन्त्र सव-प्रथम उच्चारित 
कया गया था। विक्रम की १४ शी के मध्यभाग में काशी में इस 
नवीन धार्मिक जागृति का सूत्रपात हो चुका था। ब्रज्ञमण्डल् 
में ऋष्णभक्ति के प्रचार का उद्योग खभवतः कुछ पीछे प्रतीत 
होता है। निंबाक मत का प्रचार ब्रज्ममण्डल् में कब आरंभ 
हुआ ? इसे हम भलीभाँति नहीं जानते, परंतु विक्रम की १६ 
श्॒ती के मध्य के आसपास चैतन्यमत तथा बल्ल्भ संप्रदाय का 
प्रवेश ब्रजमण्डल की पवित्र भूमि में निश्चित रूप से हो गया था | 
यह ऐतिहासिक तथ्य है कि संबत्‌ १५४६ बि० ( १४६२ ६० ) 
में वल्जभाचाय ने त्रज की पहिली बार यात्रा की थी तथा इसके 
लगभग आठ वष के अनंतर १५४६ विक्रमी ( १५४०० ई० ) के 
आसपास अक्षय तृतीया को नवनिर्मित मंदिर में श्रीगोवधननाथ 
(श्रीनाथ जी ) की मूर्ति की स्थापना हुई थी) | चेतन्य महा- 
प्रभु ने भी अपने प्रिय शिष्य लोकनाथ आचाय को श्जमण्डत् 
के दीर्थों के उद्धार के लिए ज्गभग १४५१० ई० में मथुरा भेजा था 


१ द्रव्य वल्लम दिग्विजय एू० ६० 
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तथा आचाय जीने ब्रज्माहात्म्य तथा पुराणों की सहायता से ब्रज 
के यावनी आक्रमणां के कारण लुप्रताय तीर्थों का उद्धार बड़ी 
ही तत्परता तथा मनोयाग के साथ किया था। अतः विक्रम की 
१६ शर्ती के मध्यभाग में तथा ईरबवी सन्‌ की १४ वीं शती के 
अंतिम भाग में त्रजमण्डल में क्रष्णमक्ति के प्रचार के जीवित 
कंद्र म्थापित हा चुके थे; यद निःसदेद कद्ट सकते हे । 


हब+-+ ्ट ५... 


३--स्रामी राघवानंद 


दक्षिण भारत से लाकर उत्तर भारत में विध्णुतभक्ति के 
प्रधान प्रचारक स्वामी रामानंद्र ज्ञी माने जाते हैं, परंतु मेरी 
दृष्टि में यह गौरव इनके गुरू स्वामी राघवानद जी को ही देना 
सवंथा इचित है | राघवानंद जी ही दक्षिण तथा उत्तर भारत 
के भक्ति-आंदालनों के संयोजक व्यक्ति हैं | मध्यकाल्ीन धार्मिक 
आन्दोलन के इतिहास का परिचय स्वामी राघवानंदजी के परिचय 
के बिना कथमपि पूरा नहीं हा सकता। इनकी जानकारी सामग्री 
के अभाव में नहीं के बराबर दे। ये रामानुजजी संप्रदाय के 
महात्मा तथा योगविद्या के पारंगत पंडित माने जाते थे। किंवदंती 
है कि इन्होंने अपने प्रिय शिष्य रामानंद स्वामी को मृत्युयोग 
से योगत्रिया के बल पर बचाया था। नाभाजी के कथनानुसार 
ये रामानुज़मत के महात्मा थे तथा भ्रक्तिआंदोलन के बड़े 
भारी नेता थे। इन्होंने भक्त को मान दिया, चारों वर्णों तथा 
चारों आश्रमों में भक्ति को दृह किया ओर समग्न पृथ्वी को हिला- 
कर ( पत्रावल्ंबित कर ) वे स्थायी रूप से काशी में बस गए | 
नाभाजी का कथन है-- 
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देवाचारज दुतिय महामदिसा हरियानंद । 

तस्य राधवानंद भये भक्तन को मानद ॥ 

पत्रावलस्ब पुथिवी करी बस कासी स्थाई | 

चारि बरन आश्रम सबहीं को भक्ति इढ़ाई ॥ 

तिनके रामानंद प्रगट विश्वमंगल जिन वु धरयो । 

रामाजुज-पद्धति अ्रताप अवनी अमृत हे अलुसरयौ ॥ 
( भक्तमाल, छुप्पय ३० ) 


ये हर्योाचाय के शिष्य तथा रामानंद जी के गुरू बतत्ाये 
गये हैं | यह बात तो सबथा सिद्ध है, परंतु हमारे पूर्चोक्त मत 
का पोषक 'हरिभक्ति सिंधुबेल्ा! ग्रंथ का, जिसके कर्ता 
अनंत स्वामी बताये जाते हैं, यह श्लोक है जिसमें उनका दक्षिण 
भारत से आकर ्त्तर भारत में राममंत्र के प्रचार करने की बात 
कही गई है-- 
बन्दे श्रीराघवाचाय रामानुअकुलोद्सवम | 
याम्यादुत्तरमागत्य. रामसन्त्रमचारकस ॥ 
€ संत्र प्रकरण, चौथी तरंग) 


इस पद्म के साक््य के ऊपर तथा भक्तमाल के 'पत्राल्ंब 
प्रधिवी करि'! वाक्य से हम यही निष्कष निकालते हैं कि उत्तर 
भारत के विष्णुभक्ति के जनान्दोत्नन के वास्तव नेता तथा राममंत्र 
के प्रचारक स्वामी राघवानंद जी ही थे, परंतु इनके पद्टशिष्य 
रामानंद स्वामी के विशाल व्यक्तित्व तथा कार्यावल्ली ने इनके 
वास्तव गौरव को इतना आावृत कर दिया कि इनका महत्त्व ही 
लुप्त हो गया । 

उनकी जीवनी अभी तक अंधकारपूर्ण द्वी है। हम इतना 
दी जानते हैं कि ये काशी के पंचगंगा पर निवास करते थे तथा 
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यहीं इन्होंने रामानंद स्वामी को अपना मंत्रशिष्य बनाया था। 
पंचगंगा घाट पर राबवानंद के नाम से एक प्राचीन मढ़ी अबतक 
विद्यमान रही, परंतु गतबष को गंगा की बाइने उसे एऋदम 
छिन्नमिन्न कर दिया, परंतु मढ़ी के ध्वंसावशेष आज भी देखने 
को मिल सकते हैं | 

रचना 


स्वामी राघवानंद जी की किसी विशिष्ट रचना का पता नहीं 

चलता जिससे उनके मान्य सिद्धांतों की समीक्षा की जाय। 
सोभाग्यवश काशी नागरीग्रचारिणी सभा के हस्तलिखित संग्रह 
में एक छोटी पुस्तिका संग्रहीत है जिसका नाम है--सिद्धांत 
तनन्‍्मात्रा । इसके रचयिता राघवानंद बतत्ाये गये हैं और अन्तः- 
साहय से ये रामानंद जी के गुरु से अभिन्न व्यक्ति ठदरते हैं। 
इस पुस्तिका के अनुशीलन से स्पष्ट प्रतीत होता है कि राघवानंद 
की साधना योग और भक्ति का समन्वित रूप है। योग के 
पारिसाषिर शब्दों तथा विषयों का संकेत इस पुर्तिका में पर्याप्त 
रूपेण है। योग शब्दावल्नी जेसे सुन, गगन, शब्द, ऋनकार 
( अनाहइत नाद ) आदि की ही उपलब्धि यहाँ नहीं होती; प्रत्युत 
योग-प्रक्रिया के विधिविधानों तथा योगियों की वेश-भूषा का 
भी उल्लेख यहाँ बड़े आदर तथा आमह से किया गया है। योगी 
के सन को एकाम्र करने के लिए घेय तथा त्रह्मचय की आवश्य- 
कता बतलाई गई हे। इंद्रियजय के निमित्त नासाग्र-हृष्टि का 
विधान किया गया है-- 

जीह मारी द्ोदी ( ही ) कल जीतो जोगी राषो हाथ | 

नन ( नेन ) नासिका येक दी द्वाथ 

देख्या चाह जग व्योहार (१, पंक्ति ७-५ ) 
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इस क्रिया के अभ्यास से जगत का प्रत्यक्ष रूप दीख पड़ता है 
कि यह संसार वास्तव रूप से कभी सत्य नहीं है। प्राणायाम से 
शुक्र ( पानी ) को स्थिर कर योगी ल्ञोंग ऊध्वे रेता बन कर काल- 
वंचना किया करते हैं, इस प्रसिद्ध बात का उल्लेख यहाँ आदर 
पूरक किया गया है-- 


पवन पानी धरे सो ज्ुग जुग जोव जोगी आस | 


हठयोग का अंतिम लक्ष्य है चंद्र-तय का समागम, प्राणा- 
पान या इडापिंगला नाड़ियों का संमिज्षन जिससे समाधि दशा में 
पहुँच कर योगी नाद, शब्द तथा ज्योति का अनुभव करता है । 
इस पुस्तिका के शब्द हैं-- 


चंद्रसुरज जमी असमान तारा मण्डल भये प्रकास 
आवुत जोगी यह मनकार 

सुन गगन मह ध्वजा फराई पुछो सबद भयो प्रकासा 
सुन लो सीधो सबद का बासा || 


यह तो हुआ योग की प्रक्रिया का निर्देश | वष्णव धस संबंधी 
बातों का भी इसमें पूरा उल्लेख है। यहाँ द्वादश ( द्वादशाक्षर 
मंत्र-ओं नमो भगवते वासुदेवाय ), तित्नक, तुलसी की माला 
तथा सुमिरनी का आदर के साथ उल्लेख किया गया है. तथा 
वष्णव धर्म के मान्य सिद्धांतों का भी पर्याप्त उल्लेख है। वेष्णव 
धम के गुरु-माहात्म्य का सुदर परंतु संक्षिप्त वर्णन यहाँ मित्नता 
है। प्रथकार का कहना दे कि गुरु से दीक्षा पाने वाला व्यक्ति 
साधनामार्ग में जितनी सफलता प्राप्त कर सकता है उतनी पोथी- 
पत्रों को पढ़ने वाला नहीं । सो दिन का पंडित एक दिन के 
मुण्डित-दीक्षाप्राप्त-के बराबर होता हैः-- 
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सो दीन का पीडन्त एक दो का झुडत । 
पार न पाय योगेश्वर घर का ६ 


सच्चे शिष्य का लक्षण यही है कि वह गुरु के शब्दों का, 

उपदेशों का, आदर करता है| परंतु जो गुरु के बचनों पर रोद 

कर चलता है वह “निगुराः कहलाता है ओर साधनामाग में 
कभी सफलता नहीं प्राप्र कर सकता । 


सुगुरा होय तो सवदकू माने 
नुगुरा हाय तो ऊपर चाल 
चत्धतों पट दरसन में मो काल 

( छू० ७, पं० ११-१३ ) 


इस प्रकार इस पुस्तिका के अनुशीलन से हम इस निष्कर्ष 
पर पहुँचते हैं. कि उत्तर भारत के इस भक्ति आंदोलन में याग 
तथा भक्ति का पूर्ण सामजस्य था; बहुत संभव है कि वेष्ण॒व 
पृंथ ने मध्यक्राल्लीन योग-चउपामकों को भी अपने में संमिल्लित 
कर अपने संप्रदाय को अधिक लोकप्रिय तथा व्यापक बनाया | 
राघवानंद अवधूतवेश वाले बतलाये गये हैं। अवधूत' से 
अपमिप्राय है दत्तात्रेय के उपासक से, जो योगमार्ग के अनुयायी 
भी थे | इस प्रकार राघवानंद का सिद्धांत हृठयोग यथा वष्णव 
भक्ति के पूर्ण सामंजस्य तथा संमेज्ञन का प्रतीक है" | 


_बपधापााकम्कडनरा ] िरबाकानजमन्वयुकी 

















न अनरीभाननकनन अनरनभ«नः, 


१ “सिद्धांत तन्‍्मात्रा* का मुल्ञ पाठ प्रकाशित है। द्रष्टव्य डा० पीर्ता- 
बरदत्त बड़्थ्वात्न-योगग्रवादह पृ० १८-२२; प्रकाशक काशी विद्यापीठ, 
बनारस, सं० २००३ | 
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४--स्वामी रामानंद 
रामानंद का आविभविकाल 


स्वामी रामानंद जी का आविभाव किस शताब्दी में हुआ 
था ? इस समस्या का उचित समाधान नितांत आवश्यक है। 
स्वामी जी की दो प्रस्यात रचनायं आजकल्ष प्रसिद्ध हैं। ये दोनों 
संस्कृत में ही है। प्रथम का नाम दै--वैष्णव-मताचब्ज-भास्कर 
जिसका स्वामी जी ने अपने शिष्य सुरसुरानंद के प्रश्नों के उत्तर 
रूप में निर्माण किया है | इसमें १६२ पद्म हैं ओर वेष्णव सिद्धांतों 
तथा आचारों का विस्तृत विवरण है। दूसरी का नाम है-- 
रामाचेन पद्धति) । यह संस्कृत में गद्यपद्मात्मक रूप में लिखी 
गई है ओर रामचंद्र के पूजन-प्रकार का संज्षिपत विवेचन भ्रस्तुत 
करती है। रामाचन-पद्धति में रामानंद जी ने अपनी गुरु 
. पर॑परा का उल्लेख इस प्रकार किया है* 


रामचंद्र-- > सीता जी--> विष्वक्सेन-- > शठकोप 
स्वामी-- > श्री नाथमुनि-- > पुएडरीकाक्ष आचाये- > 
राममिश्र-- > यामुनाचाय-- > महापूर्णाचाय-- > श्री. रामा- 
नुज--> कूरेश--> माघवाचाय-- > वोपदेवाचाय-- >> देवा- 

१ इन दोनों ग्र थों का संस्कृत टीका तथा हिंदी व्याख्या के साथ 
प्रामाणिक संस्करण बलभद्रदास॒ के संपादकत्व में जयपुर से प्रकाशित 
हुआ है ( सं० १६८८ ) | इस संस्करण में “प्रस्तुत प्रसंग? में संपादक ने 
अनेक महत्त्वपूर्ण साप्रदायिक बातों का संकल्लन किया है जो वैष्णव धर्म 
के जिज्ञासुओों के लिए नितांत उपादेय है ! 

२ रामाचन पद्धति श्लोक ३--५ । 
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थधिप--> पुरुषोत्तम-- > ग्रगाधर-- > रामेश्वर-- > द्वारानंद 
--> देवानंद-- > श्रीया नं द-- :- हरियानंद-- > राघवानंद-- > 
रामानंद 


इस सच्ची परंपरा के अनुसार श्री रामानुज़ के १७ वीं पीढ़ी 
में रामानंदर्जी का आविर्भाव हुआ। यद्दि एक पीढ़ी के क्षिए 
२४ वध का समय माना जाय तो दोनों के बीच सें 
साढ़े तीन सो बष का अंतर मानना उचित हागा। श्रीरासानुज् 
का तिरोघान ११३६ ई० में माना जाता है। तदनुसार रामानंद 
जी का तिरोधान १४८६ ई० अर्थात्‌ १४ वीं शती का अतिम 
भाग में मानना कथमपि अन्याय न होगा | 


गामानंद जी की यही ग़ुरुपरंपरा संथा मान्य तथा 
प्रामाणिक है। इसके अनुशीलन से म्पष्ट प्रतीत होता है कि 
नाभा जी दास के द्वारा निर्दिष्ट परंपरा ( जिसके अनुमार 
रामानंद श्रीरामानुज की पाँचवी पीढ़ी में विद्यमान बतलाये 
जाते हैं ) एकदम अधूरी है। इसमें कतिपय मान्य शआचार्यों के 
ही नाम निदिष्ट किये गये हें। नाभा जी का वह छप्पय पीछे 


निर्दिष्ट है । 


इसमें देवाचाय-- > हरियानंद-- > राघवानंद-- > रामानंद 

की अंतिम छोर तो प्रायः ठीक सी है, परंतु रामानुज तथा 

देवाचाय के बीच में आचायों के अम्तित्व का वर्सन इसमे नहीं 

है । अतः उन लोगों का मत जो रामानंद तथा रामानुज के 

बीच में केवल सौं-सवा सौ वर्षो का व्यवघान मानते हैं. ( जो 

& पीढ़ी के लिए उचित है ), रामानंद जी के स्वतः उल्लेख से 
एक-दम प्रमाणद्दीन प्रतीत होता हे। 
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समय-निर्ूपण के साधन 


(१) रामानंद के समय-निरूपण के लिए आवश्यक उप- 
करणों पर ध्यान देना आवश्यक है। यह सवत्र प्रसिद्ध है कि 
स्वामी रामानंद जी दिल्ली के बादशाह सिकंदर लोदी के समय 
में विद्यमान थे । यह बादशाह बहलोल लोदी का पुत्र तथा उत्तरा- 
धिकारी था | उसका पहला नाम था निजाम खाँ; गही पर बेठने 
पर उसका नाम हुआ सिकंदर | उसने सन्‌ १४८६ से लेकर सन्‌ 
१५१७ तक २८ वर्षों तक राज्य किया | वह इस्लाम धम का बड़ा 
ही उन्नायक, प्रभावशाली तथा असहिष्णु शासक था। उसके 
समय में दिदू धर्मे के ऊपर आक्रमण का एक बड़ा तृफान तथा 
वबण्डर आया था जिसके कारण अनेक हिंदू साधु-सतों को 
भीषण अत्याचारों का शिक्वार बनना पड़ा था। उसके समय में 
मानिकऋपुर के प्रसिद्ध पीर शेख्व॒ तकी विद्यमान माने जाते हैं । 
कतिपय विद्वान शेख तकी को बादशाह सिकंदर लोदी का गुरु 
मानते हैं । 

(२) कबीर के बीजक से भी शेख तकी तथा कबीर की 
समकालीनता का परिचय मिलता है-- 

मानिकपुरहिं कबीर बसेरी । महद॒ति सुनी सेख तकि केरी ॥ 

( बीजक, ४८ रमेनी ) 
प्रट घट है अविनासी सुनो तकी तुम सेख | 


कहते है कि इन्हीं शंख, तको ने सिकंदर ल्लोदी से कबीर की 
शिकायत की थी कि वे इसलाम धम की निंदा करते हैं तथा 
मुसल्लमान होकर भी हिंदू धर्म की संबधना करते हैं । इस पर 
बादशाह ने कबीर साहब को जं॑जीर में बंघवा कर गगाजी में 
डल्षवा दिया था। परंतु भगवत्कृपा से जंजीर की कड़ियाँ अपने 
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आप बिखर गई और वे वादशाह को ललकारते हुए बाहर निकल 
आये थे | इस धटना का उल्लेख कबीर के प्रधान शिष्य धर्मदास 
ली ने किया है-- 
शाह सिकनदर जल सें बोरे बहुरि अग्नि पर जारे। 
बेगस हाथी आन झुकाये सिहरूप दिखराये मे 
निरगुण कर्थ अ्रमयपद्‌ गाव जोवन को समुरूये। 
काजो पंडित सभी इहराये पार कोउ नहीं पाये ॥ 
इस घटना का उल्तेग्ब संत-साहित्य में विशेष रूप से मिल्तता 
है| महात्मा गरीबदास ज्ञी ने इस घटला का वर्णन इस प्रकार 
किया है-- 
जड़े तोक बेढ़ी गले में जंजीर । 
लोदी सिकन्दर दई हे ज्ञु॒ पीर ॥ 
डारे गंगा बीच हुये खड़े। 
राखे समर्थ तोक बेड़ी मे ॥ 


नाभा जी के टीकाकार प्रियादास भी इस वर्रात की पूृष्टि 
करते हैं। अतः कबीर तथा सिकंदर लोदी दोनों समकालीन 
माने जाते हैं। कबीरदास रामानंद जी के शिष्य माने जाते हैं । 
अतः रासानंद तथा सिकंदर लोदी की बहुत कुछ समसामयि- 
कता अनिमाय है। 

(३ ) म्वासी रामानंद जी के शिष्यों में अन्यतम शिष्य थे--- 
सेन भगत ये रीवॉनरेश के नापित रूप से प्रसिद्ध हैं । नाभा जी 
के कंथनानुसार ज्ुब सेन भगत साधु संतों की सेवा में संत्ग्न 
थे, तब भगवान्‌ ने राज्ञा की सेवा में उपस्थित होकर स्वयं नापित 
का काय संपादन किया था। नाभा जी का यह विवरणात्मक 
छुप्पय इस प्रकार है-- 
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प्रभु दास के काज रूप नापित को कीनो। 
छिप्र छुरहरी गही पानि दपन तहँ लीनो॥ 
तादशह्ने विहे काल भूप को तेल लगायो। 
उल्नटि राव भयो शिष्य प्रथट परचो जब पायो ॥ 
श्याम रहत सन्मुख सदा, ज्यों बछुरा हित घेन के | 
विदित बात जग जानिये, दरि भये सहायक सेन के ॥ 


इस छुप्पय में निर्दिष्ट राजा बांधवगढ़ के नरेश थे; इसका 
परिचय प्रियादास की टीका से लगता है-- 


बाँधोगढ़ वास, हरि साथु सेवा आस लागी, 

पगो मति अति प्रभ्म॒परचो दिखायो है। 
करि नित नेम चकयो भूप को लगाऊ तेल, 

भयो संग मेल सन्‍्त, फिरि घर आयो है। 
टहल बनायो करी, नूप की न शंक घेरी, 

धरि डर स्याम जाय भूपति रिक्रायो है । 


पाछे सेल गयो, पूछे, हियरंग छुयो, 
भयो अचरज राजा बचन सुनायो है ॥ 


रीबाँ के मद्दाराजा श्रीरघुराज सिंह ने अपने “भक्तमाल-राम- 
रसकावली' में इस महाराजा का नाम राजाराम बतलाया है-- 


बॉधवर्गढ़ पूरब सो गायो। सेन नाम नापित तह जायो ॥ 
ताकी रहे सदा यह रीता । करत रहै साधुन सों शीती ॥ 
तह को राज्ञारास बचेला | बरन्यो जेहि कबीर को चेला ॥ 
करे सदा तिनकी सेवकाई | सुकर देखावे तेल लगाई ॥ 
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बांधवगदू (रीवाँ ) के राजा राज़ाराम का दूसरा नाम 
रामचंद्र बताया जाता है| ये राजा वीरभानु के पुत्र थे। इनका 
राब्यसमय १५५४ ईस्वी से लेकर १४६१ ई० तक था। इनसे 
संबद्ध सेन नापित का आविर्भाव काल १६ वीं शती का उत्तराघ 
है। यदि इनझे समय से स्वामी जी का निरोधान पचास व्ष 
पहिले माना जाय, तो इनका अंतिम समय १६ वीं शती का 
आरंभिक वर्ष साना जा सकता है| 


स्वामीजी की जीवनी से संबद्ध ऊपर तीन घटनाओं का हमने 
उल्लेख किया है जो इनके काल के विषय में निशोयक मानी जा 
सकती हें--( १) स्त्रामी जी की सिकंदर लोदी के समय 
( १४८६-१०५१७ ६० ) में विद्यमानता; (२) कबीरदास का 
सिकंदर लोदी से प्रोंढ्ावस्था मे भेंट होना; (३) स्वासी जी के 
झन्यतम शिष्य सनभक्त की बांधवगढ़ नरश राजाराम ( सन्‌ 
१४४४-१५६१ ) के समय में विद्यमानता। स्वामी जी की उम्र 
सो वर्ष के ऊपर मानी ज्ञाती है। इन समस्त घटनाओं के 
तारतम्य से हम इसी निष्कप पर पहुँचते हैँ कि स्वामी रामानंद्‌ 
जी का आविभोाव काल १५ वीं शती ( १४१० हं० १५१० हं० ) 
है। इस प्रामाण्य पर अगन्त्यसंहिता के भविष्योत्तर खंड में 
म्वामी जी का जो अविभोव-काल संवत्‌ १३५६ विक्रमी 
( 5१३०० ६० ) दिया गया है वह प्रामारिक कथमपि नहीं हो 
सकता क्‍यों कि ऊपर निर्दिष्ट घटनाओं का मेल इस खमय से 
ठीक नहीं बेठवा। स्वामी जी के जीवनचरित से संबद्ध 
घटनाओं तथा शिष्यों के काल के कारण इनका आचाय-काल 
पंद्रहब॑ शतक ( १४४० ६० ) के मध्यभाग के पीछे ही सिद्ध 
होता दै। 
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स्वामी रासानंद के जीवनचरित की विशिष्ट घटनाओं का 
ही उल्लेख मित्रता है; उनके मद्दत््वपूर्ण जीवन की समग्र घट- 
नाओं का परिचय हमें प्राप्त नहीं है। इधर उनके दिग्विजय के 
वर्णन बाल्े काव्यों की रचना की गई है, परंतु इस प्रयत्न को 
विज्ञ आल्ोचक सांप्रदायिक ग्ररणा का ही फल्न मानते हैं 
विशुद्ध ऐतिहासिक पद्धति से मीमांसा तथा छानबीन की इसमें 
नितांत कमी है। इतना तो निश्चित है कि स्वामी रामानंद 
उत्तर भारत की आध्यात्मिकता तथा तपश्चयां के ज्वलंत 
प्रतीक हैं । 

कहते हैं कि इनका जन्म प्रयाग के कान्यकुब्ज ब्राह्मण कुल 
में हुआ था। पिता का नाम था पुण्य सदन”? तथा माता का 
सुशीला देवी | आरंभिक शिक्षा-दीक्षा वहीं हुई । जगत्‌ के प्रप॑च 
से बेराग्य ने इनके विशुद्ध हृदय को बाल्यकाल में ही अपना 
निकेतन बनाया | फलतः ये काशी आये और तत्काल्नीन प्रख्यात 
मद्दात्मा राघवानंद जी के शिष्य बन गए । स्वामीजी काशी के पंच- 
गंगा घाट पर निवास करते थे । वे स्वयं वृद्ध हो चले थे और स्वयं 
ही किसी योग्य शिष्य के अनुसघान में थे। रामानंद जैसे योग्य 
व्यक्ति को अपना शिष्य बना कर उन्होंने अपने जीवन के महनीय 
लद श्य को सफल्न माना। आजकल रामानद जी के जीवन से 
संबद्ध अनेक संस्कृत ग्रंथ उपलब्ध होते हैं, परंतु उनमें प्रामाणिकता 
का अभाव होने से वे ऐतिहासिक शोध के उपयुक्त नहीं हैं। एक 
मुसल्मानी फकीर का कथन उनकी महत्ता का पर्याप्त सूचक है । 


श्रीभगवत्पादाचाय के सामयिक मोलाना रशीडुद्दीत नामक 
एक फकीर काशी में हो गये हैं। उन्होंने “वजकीर तुक फुकरा” 
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संज्ञषक एक पुस्तक लिखी है जिसमें मुसलमान संतों 
की कथाये हैं । उसमें श्रीरामानंद स्वामी जी की भी कुछ चर्चा 
उन्होंने की है । इसका हिंदी भाषांतर नीचे उद्घृत छिया 
जाता हैं।:-- 
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इसी पुरी (काशी ) में प्चगद्गाधाट पर एक प्रसिद्ध 
कि 


मद्दात्मा रहते हैं | तेज: एल ओर पूर्ण योगेश्वर हैं। वष्णवों के 
सबंमान्य आचाय हैं | सदाचार और त्रह्मनिप्ठत्व के स्वरूप दी 
हैं। परमात्मतत्व रहस्य के पूर्य ज्ञाता हैं। सच्चे भगवसत्प्रमियों 
एवं ब्रद्मविदों के समाज में उत्कृष्ट प्रभाव रखते हैं। अपि तु, 
धर्माधिकार में वे हिदओंके घमं-कम के सम्राट हैँ | केवल ब्रह्मवेला 
में अपनी पुनीत गुफा से गंगा स्नान के लिये बाहर निकलते हैं । 
उन पवित्र आत्मा को म्वासा रामानंद कहते है। उनके शिष्यों 
की संख्या पांच सो से अधिक है । उस शिष्यसमूह में द्वादश 
गुरु के विशेष क्ृपापात्र हैं कबीर, पीपा और रैदाम आदि। 
भागवत के समुदाय का नाम “विराग)” है। जो लोक-परलाक 
को इच्छाओं का त्याग करता है, उस ब्राह्मणों की भाषा में 
“बरागी” कहते है | कहते हैं कि इस संप्रदायकी प्रवर्तिका (ऋषि) 
जगज्नननी ( श्री ) सीता जी हैं । उन्होंने प्रथमत: अपने सबिशेष 
सेवक पाषदरूप ( श्री ) हनुमान ( ज्ञी ) को उपदेश किया और 
उन ऋषि ( आचाय ) के द्वारा संसार में उस रहस्य (मंत्र ) का 
प्रकाश हुआ । इस कारण इस संप्रदाय का नाम श्री-संप्रदाय 
है । और उसके मुख्य संत्र को “रामतारक” कहते हैं। और 
यह कि उस पत्रित्र मंत्र को गुरु शिष्य के कान में दीक्षा देते हैं | 
ओर ऊध्वपुंडू तिज्षक ल्ञाम व सीम के आकार का ल्त्लाट तथा 





१ कल्याण के संतांक में उद्घृत 
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अन्य ग्यारह स्थल्नों पर लगाते हें। तुलसी का “हीरा” जनेऊ 
में गूंथ कर शिष्य के गले में पहनाते हैं। उनकी जिह्ा जप में 
ओर मन सच्चे प्रियतम के दशनानुसंधान में रहा करता है। 
पूर्णतया भजन में ही इस संप्रदाय की रीति है। अधिकांश संत 
आत्मारामी अथवा परमहंसी जीवन निबाह् करते हैं । 


स्वामी रामानंदजी के जीवनचरित की सामग्री के अभाव 
में दनका अलोकिक व्यक्तित्व हमारे नेत्रों के सामने पूर्णतया 
अभी आया ही नहीं है। अयोध्याजी में रामानंदी वेष्णवों का 
एक ऐसा दल है जो नये नये ग्रंथों की रचना कर उन्हें स्वामी 
जी की मौलिक रचना घोषित करने में तनिक भी नहीं चूकता । 
इस दल का वह श्य है रामानंदी संप्रदाय को एक स्वतंत्र वेष्णव 
संप्रदाय खिद्ध करना तथा रामानंद जी को उसका प्रवतेक मूल 
आचाय बतलाना, परंतु यह बात पूर्वोक्त ऐतिहासिक तथ्य से 
नितांत विरुद्ध है। रामानंद जी आचाय रामानुज् की ही पद्धति 
तथा परंपरा में थे; यह बात उन्हीं की सच्ची रचना 'रामाचन- 
चंद्रिका' से सप्रमाण सिद्ध होती है । 


इस वह श्य की सिद्धि के निमित्त विरचित रचनाओं से हमें 
सावधान होने की आवश्यकता है। अभी द्वाल में ही एक 
विचित्र ग्रंथ का परिचय मिल्षा है जो अभी तक हस्तलिखित रूप 
में है। इसका नाम है-प्रसंग पारिज्ञात। इसके लेखक कोई 
चेतनदास वेष्णव हैं जिन्द्रोंने संचत्‌ १५१७ में इस विचित्र ग्रंथकी 
रचना की | यह ग्रंथ भाषा की दृष्टि से एक विचित्र अजायबंघर 
है। यह 'देववाडी प्राकृतः में लिखा गया है जिसमें पेशाची भाषा 
के शब्दों का भी पूरा प्रयोग किया गया है। ग्रंथ के ऊपर चते- 
मान खड़ी बोली में लिखित एक टीका है जिसकी सहायता से भी 
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इस दुर्भद्य प्राकृत-दुर्ग में प्रवेश पाना दुभर है । इस नाम की 
न तो प्राकृत भाषा का ही पता भाषावेत्ताओं का है और न प्रसिद्ध 
पेशाची भाष। के नियमित शब्दों का ही यहाँ प्रयोग है। ज्ञान 
पड़ता है किसी बेरागी वष्णव ने इस विलक्षण ग्रन्थ को हाल में 
है! लिख कर असिद्ध कर दिया है। ऐतिहासिक प्रसिद्ध पुरुषों 
का भी स्वामी जी के साथ सेंट होने का उल्लेख किया गय है, 
परन्तु ऐतिहासिक दृष्टि से ये घटलायें सम्भव नहीं प्रतीत होती । 
अन्‍्थकारका मुख्य प्रयोजन यद्दी प्रतीत होता है कि स्वामी जी 
अन्त्यजों की शुद्धि के पक्षपाती थे तथा मुसलमानों के संपर्क से 
दूषित मुसलमान बन जाने वाल्ले हिन्दुओं को पुनः हिन्दू धर्म में 
लेने के भी प्रेमी थे। भविष्यत्राणी के रूप में गान्धीजी तथा 
उनके विख्यात कार्य का भी उल्लेख किया गया है। चरखा के 
अचारक तथा रासनास के ग्रसारक महात्मा गान्धी सन्त 
कवीरदास के अवतार बतल्लाये गये हैं। गंध की भाषा, 
भाव, भविष्य वाणी आदि सभी बातें इसे अप्रामाणिर 
लंद्ध कर रही है। स्वामी ज्ञी का परिज्ञात चरित्र भरी 
अवश्यमेव विद्यमान है, परंतु अन्य बातें विचित्र कल्पना की 
प्रसूति प्रतीत होती हैं | 


परसंगपरिजात में कुल्न १०८ अष्टपदियाँ हैं. और प्रत्येक अटष्ट- 
पद में ऊ पद हैं। ग्रंथ की अंतिम अष्ठपदी से इसका रचना-कात् 
१५१७ विक्रमी ( 5१४६० ई० ) दिया गया है। गत शताब्दी 
के चतुर्थ चरण में गोरखपुर के मौनी बाबा ने अपना मौन ब्रत 
समाप्त होने पर स्थानीय स्कूल के एक विद्यार्थी को हिंदी टीका 
के साथ इसे लिखवाया था। अंतिम अष्टपदी भाषा की दृष्टि से 
अध्ययन के लिए यहाँ उद्घृत की जाती है । 

श्७ 
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थिप जिम चुणाचू घेम घुर। 

णसिप हाम्म॒ चेतणदास खुर || 

वित्तान्त वारिष  लेष उर। 

ढिग मरसिया ले पम्महुर ॥ 
वसुवोर  किम्मरस भुके। 
पविवेहु खुर भामत रुके ॥ 
उचहाँ.. खुरुण  जांखुके । 
दिचहुर हिसरथाझुं पुके ॥ 


पलु पंसिरा सपचा लुली। 
मछुबवेहरा गिणय. बाकुलो ॥ 
असऊणे बुअर्र छाभशुली। 
मकुमिद कुपाटह  धाझुली ॥ 


अंजाम रूणवासी लुपू। 
देशवाड़ि प्राकृत सुभतुप्‌ ॥ 
पेशाचि छबदा चिथु छुपू। 
छुंदासु अदणा लिख्ुशुपू ॥ 

वासपटि सिव आखसिणवु्गी 

दिति औरसा हिम मिहचुगी 

छुप खग . पारी जातु॒गी 

हिहरेपु रामचु. पातुगी। 


च्च् 


अथोत्‌ू--( १ ) उस सहती समामम में बुद्धि विवेक से ही 
इस चेतन दास को आज्ञा हुई कि संघ में रहकर जो बृत्तांत का 
समूह चयन किया है, उसे सुनाऊं सो सुन कर सब परमानंद 
कओ प्राप्त हुए-यद आश्चय । 
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(२) जब संतों की आज्ञा हुई कि इन गुप्त प्रकट वृत्तांतों 
को लिग्वा जाय, विचित्र छंद ओर विचित्र भाषा में, जिसे बिना 
समभाये कोई सममर्ं्न सके. सिद्ध जानुक द्वारा रक्षित रहे | 

(३ ) क्योंकि उसमें कुछ वृत्तांत ऐसे हैं, जिनको उस समय 
तक छिपाना है, जब तक वह घटना घटित न ही। ज्ञाय । उसका 
निरचय तत्कालीन पिद्ध ही करगा। 

(४) उसी विचार से यह वृत्तांतमाला देशवाड़ों प्राकत 
पिशाच भाषा के सांकेतिक शब्दों के योग से, अदना छुंद 
संग्रथित की गई । 

(५) ज्ञानभूमि का चंद शिवम्रत सबचिदानंद अर्थात्‌ 
१५१७ शुरू जन्म दिन माघ कृष्णा सप्रम्मी श्वगुवार का यह 
प्रसंग-पारिज्ञातः रामनाम लेकर समाप्र हुआ" । 


में 


५१--सिद्धांत 


“बेष्णव-सतावज-भारकर' ही स्वामी रामानंद जी के सिद्धांतों 
का विवेचक एकमात्र महनीय ग्रंथ है । इसका अनुशीलन इनके 
सिद्धांतों को विशिष्टाह्ने तसम्मत सिद्ध कर रहा है। श्री रामानुजा- 
चाय के द्वारा व्याख्यात विशिष्टाद्न तसिद्धांत ही रामानंदजी को 
सर्वथा सान्‍्य है। अंतर इतना ही है कि श्री वष्णवोंके द्वादशाक्षर 
मंत्र के स्थान पर रामानंदी वेष्णवों को रामषढत्षर मंत्र ( _*राँ 
रामाय नमः ) ही अभीष्ट है । इसी पाथक्य के कारण रामानंदी 

वेष्णव अपने को विरागी' वेष्णव के नाम से अभिहित करते 


१ विशातन्न भारत नवंत्रर १६३२ 7० ३६ पर श्री शंकरयालु 
श्रीवास्तव एम०ए० के लेख में उद्धृत मूल अंय की अष्टपदी तथा टीका | 
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फ 


हैं । ग्वामसी रामानदजी वर्णाश्रम-धर्म के पोषक आचारवबान्‌ 
आचाय थे | अतः यह साधारणतया प्रचलित विश्वास कि वे 
जात पाँत के माननेवाले नभ्थे तथा वर्णाश्रम की मयौदा के 
रक्षक न थे निराधार तथा स्ंथा आंत है | इस विषय में उत्तर 
भारत की स्थिति दक्षिण भारत की अपेक्षा नितांत भिन्न है । 
दक्षिण भारत में दो ही वर्णों की प्रमुख सत्ता है--ब्राह्मणों की 
तथा तदितर अन्नाह्मणों की या शुद्रों को । अतः ब्राह्मणों को 
अपने भोजन-छाजन के विषय में शूद्रों से विशेष बचकर रहते 
की आवश्यकता हाती है। इसीलिए अपनी घामिक तिपन्ना तथा 
आचार की रक्षा के निरमित्त रामानुजी आचायगण तथा उनके 
अनुयायी ब्राह्मण लोग कट्टरता की मर्ति माने जाते हैं। परंतु 
उत्तर भारत में ब्राह्मण के अतिरिक्त क्षत्रिय तथा बश्य बर्ण की 
सत्ता म्वतः छिद्ध है और ये तीनों वर्ण वेदाध्ययन के 
अधिकारी होन के कारण “द्विज नास से पुकार जाते हैं। फत्नतः 
उत्तर भाग्त के वष्णव ब्राह्मणों को भोजन-छाजन के विषय में 
विशेष जागरूक होने की उतनी आवश्यकता नहीं होती । इसी 
लिए यह प्रवाद खड़ा हो गया है कि रासानंद स्वामी ने दक्षिण 
भारतीय श्रीवेष्णवों की कट्टरता से तंग आकर अपने अनुयायियों 
के आचार-बंधन की शिथिल्रता स्वीकार कर ली थी | परंतु यह 
प्रवाद ही है, इसमें ऐतिहासिक तथ्य नहीं हे । 


तंत्त्रय 


अआचाय के अन्यतस शिष्य सुरसुरानंद जी ने श्री रामानंदजो 
से तत्त्व, श्रष्ठ जप, उत्तम ध्यान, मुक्ति-साघन, श्रप्ठ धर्म, वष्णव 
लक्षण तथा प्रकार, वष्णवों के निवास-स्थल्न, काल्नक्षेप के ,प्रकार 


है 
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तथा प्राप्य बरत की जिज्ञासा के लिए दश प्रश्न किए थे ओर इन्हीं 
प्रश्तों के उत्तर के अवसर पर ग्रंथ-रत्न की रचना हुई रामानंद जी को 
श्रीवष्ण॒वों का तत्वत्रय सवृथा मान्य है । तक्त्व तो चिद्चिद विशिष्ठ- 
रूप से एक ही है, परतु नाम तथा पदाथ भेद से वह तीन प्रकार का 
होता है--(१) चित्‌ (चेतन), (२) अचित्‌ (अचेतन) (३) ईश्वर । 
चित्‌ तथा अचितू से विशिष्ट होने के कारण ईश्वर ही 'वचिदर्चिदू- 
विशिष्ट! माना गया हैँ | ईश्वर के लिए चित्‌ तथा अचितू प्रथक 
अत्तित्व रखने वाले विशेष नहीं हैं ( उथक सिद्धानह विशेषण ) 
अथात्‌ चित्‌ तथा अधित की सत्ता इश्वर से भिन्न किसी भी 
स्थान पर सिद्ध नहीं हा सकती । चित्‌ से विशिष्ट ईश्वर तथा 
अआचत्‌ से विशप्ट इच्चर एक हो 6है। इशचर हा जगतू का कारण 
भी है तथा काय भी है। अंतर केवल स्थूल तथा सूदम रूप का 
ही होता है। स्थूल चित्‌ - अचित्‌ से विशिष्ट ईश्वर जगत्‌ का 
श्ण होता अतः दोनों दशाओं सें भी उसके मस्वरूप का 
याघात नहीं हाता । रहता है सदा वह विशिष्ट रूप से एक ही | 
अत: वह 'विशिश्द्व तः कहलाता है। ये तीनों तत्त्व ही नित्य हैं । 
तीनों तक्त्यत्रय के नाम से अभिहित किये जाते हैं 
रामसानंदजी ने भगवान्‌ श्री रामचंद्र को परम पुरुष मानकर 
उनकी उपासना का प्रवर्तन बड़े ही आग्रह तथा निष्ठा के साथ 
किया और इसीलिए उनके अनुयायी वेष्णवगण रामावत 
संप्रदाय के अंतगत माने जाते हैं। राम की उपासना श्रीचेष्णवों 
में प्राचीन काल में भी प्रचलित थी; परंतु उसका प्रचलन जनता 
में उतना नहीं था जितना होना चाहिए। शठकोंपाचाय राम के 
विशिष्ट उपासक माने जाते हैं ।* प्रसिद्धि यह है कि राजा कुल 


१ दुःखमात्रोत्ताइर्क सदसत्‌-कमभूतं तद्गहितम्‌ उच्चेः श्थितमेक 
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शेखर को रामायण की खर दूषण कथा सुनते समय इतनी तन्म- 
यता हो गई कि उन्होंने अपने सेना नायक को समग्र सेना लेकर 
राम की सहायता के लिए हुकुम दिया तथा वे स्वयं धनुष बाण 
लेकर युद्धभूमि में उतर पड़े थे।' रामानुज्ञाचाय ने भी अपने 
गद्यात्मक स्तोत्रों में श्री रामचंद्र की काकुत्स्थ रूप से स्तुति की 
है। अतः आलवारों में रामोपासना की कमी न थी, परंतु उसे 
जनता में प्रचार करने का महनीय काय श्री रामानंद स्वामी के 
उद्योग तथा अध्यवसाय का परिणत परिणाम है। वेदों में भी 
राम की सदहिमा अज्ञात नहीं है। महाभारत के टीकाकार नीलकंठ 
चतुधर ने वेद के मंत्रों का एकन्रकर 'मंत्र रामायण” नामक सुप्रसिद्ध 
प्रथ का निर्माण आज्ञ से चार सो वष पद्दिल्ले किया था। इसका 
अनुशीजन राम उपासना की प्राचीनता दिखलाने के लिए पयाध्र 
माना जा सकता है। 


रहस्यत्रय 


मृत मंत्र, हयसंत्र तथा चरस मंत्र इन तीनों को रहस्यत्रय 
की संज्ञा है। इनका निर्देश तथा विवेचन इस्र ग्रन्थ सें ( १० 
श्लोक ५४३ श्लोक ) विस्तार के साथ किया गया है-- 

(क) मूत्ञषमंत्र-श्रीरास षडक्षरमंत्र > श्री राँ रामाय नमः । 

(ख) द्वयमंत्र--पंचविशत्यक्षरमंत्र -- श्रीसद्रामचन्द्रचरणों 
शरख प्रप्य, श्रीमते रामचन्द्राय नमः । 


ज्योति: लोकान सप्तनिगीर्योदीणवन्त॑ मोहहेत्वाकर्षंणकतृयमभटानां 
ऋरविषमच्युतं दशरथत्य सुतं त॑ विनाउन्यशरणवान्‌ नात्मि 
सहलगीति+ । ३॥६।८ 


१ द्रष्टन्य इसी ग्रन्थ का पृष्ठ १६२--१६ ३ 
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(ग) चरममंत्र--सक्ृदेव प्रपन्नाय तवाम्मीति च याचते । 
अभय सवंमृतभ्या ददान्यतद्‌ त्रत मम ॥ 
इस “रहम्यत्रयः की सूचना इस पद्म में दी गई है-- 
जाप्यस्तत्‌ तारकाख्यों मनुवरमखिलतवहिबीज यदादो 
रामो # अत्ययान्तो रसमितशुभदस्तवक्षरः स्पान्नमोडन्तः । 
मन्त्रो रामद्रयार्य: सकृदिति चरमगप्रान्वितों गुझ्ययुद्यो 
भूताच्युत्संस्यव॒ण: सुकृतिसिरनिशं मोक्षकामंनिपेब्यः 
( व० म० भा०, १० श्लोक ) 
ध्यान 
गामानदजी ने सीता तथा ल्कक्ष्मण से युक्त श्रीरामचंद्रजी 
के ध्यान का आदेश अपने अनुयाय्रियों को दिया है। इस त्रिमूर्ति 
की अर्चा का विधान स्वामीजी के विशिष्टाहतमत की ओर ही पक्ष- 
पात सूचित कर रहा है,। यह त्रिम्॒ति तक्ष्तत्रय का ही बाह्य विग्रद्द 
है। श्रीसीताजी प्रकृतिस्थानीया है । रूक्ष्मणजी जीवस्थानीय है 
तथा भगवान श्रीराम ईश्वरतक्त्च के द्योतक हैं | इसी लिए प्राचीन 
रामानंदी मदिरों में इस सिद्धांत) के अनुसार त्रिसृति की म्थापना 
की जाती थी तथा आज भी कई स्थानों में इसी मूर्ति की अर्चो 
का विधान सम्पन्न किया जाता है। इस प्रथ के अनुसार 
श्रीसीतारास जी (श्री युगल सरकार ) को मूर्ति पघराने की 
व्यवस्था उतनी श|स्धनम्मत नहीं प्रतीत होती । 
मुक्ति का साधन 
मुक्ति का साधन एक द्वी परम पदाथ है भक्ति। जिस प्रकार 
नेत्त की घारगा अविच्छिन्न रूप से प्रवाहित होती है उसी भ्रकार 
१ प्रसन्नज्ञावण्यमुमन्धुखाम्तुजं नरं शरण्यं शरण नरोच्मम्‌ | 
सहानुजं दाशरथि महोत्सव स्मरामि राम॑ सह सीतया सदा ॥ 
--वबै० म० भा०, श्लोक ८ । 


२६४ भागवत संप्रदाय 


भगवान्‌ श्री रामचन्द्र में नित्य स्मरणपूलक परम अनुराग का 
नाम भक्ति है। स्मरण की धारा में न किसी प्रकार की ज्रुटि 
होनी चाहिए और न किसी प्रकार का व्यवधान; प्रत्युत बह 
तैज्ृधारा के समान, समान-गति से प्रवाहित होनी चाहिए। इस 
भक्ति के जनक सात उपाय हैं--१ विवेक, २ विमोक, हे अभ्यास, 
४ क्रिया, £ कल्याण, ६ अनवसाद, ७ अनुद्धप । तथा उसके 
बोधक यम नियमादि आठ अंग है। विवेकादि के विधान 
बिना भक्ति का उदय नहीं हो सकता | दुष्ट आद्वार से सास्विऋ 
आदार का विवेचन 'विवेक' कहलाता है। विमोक का अर्थ 
है कास में अनासक्ति ( विमोकृः कामानभिष्वद्भ8 ) अर्थात्‌ 
विषय के सन्निधान होने पर चित सें विकार का अभाव। 
इस अखिल ब्रह्मांड के आरंभक्रतो श्री भगवाव रामचंद्र का 
संतत शीलन कहल़ाता है अभ्यास (भ्ञारंभर्ण संशीलन पुनः 
पुनरभ्यासः )। पंच महायज्ञों का अनुष्ठान क्रिया के अंतर्गत 
आता है तथा सत्य, आजब, दान दया आदि की गणना 
कल्याण! के भीतर स्वीकृत की गयी है। अध्यात्ममाग के 
पथिक को अपने लक्ष्य की प्राप्ति के लिए सदा उत्साहसंपन्न होना 
चाहिए ( अनवसाद ) | सांसारिक अभित्नापाओं को पूर्ति से 
उत्पन्न पुत्रदारादि पदार्थों में उत्पन्न उत्कृष्ट हप को कहते हैं उद्धष 
ओर इससे विपरीत होता है अन्ुद्धधं। इन सातों साधनों के 
अनुशाजन से भक्तिति का प्रादुर्भाव होता है। योग के अटष्टांगों 
के द्वारा उद्बुद्ध किया गया यही परम अनुराग भक्ति का 
स्वरूप है। भक्ति ही मुक्ति की एकमात्र साधिका है। आचाय 
का यही मान्य सत है-- 
सा सैलधारा-समनित्य-संस्मृति- 
सनन्‍्तानरूपेशि. परसनुरक्तिः । 


रशाम्मावत संप्रदाय स्द्फ 


भक्तिविवेका ' दिकसप्त-जन्या 
तथा यमादष्ट-सुबोधकाड्ा ॥ 
( बं० म० भा> , श्लोक ६४ ) 


ग्राप्प व्तु 


वंष्णवा के आचार, पृज्ञा विधान तथा क्ाल्केष के लिए 
अनेक साधनों का वर्णन यहाँ किया गया है। अंत में मोक्ष के 
द्वारा प्राप्य वस्तु को भी मामिक मीमांसा है। भगवान राम- 
चंद्र ही वेप्णवों के लिए परस प्राप्य वस्तु हैं। वे एक हैं, चेतनों 
क भा चततन, संसार के भरणाु-कता. स्वतंत्र, वशा, अआअशप दिव्य 
गुणा के सागर--ह्पानपबदों से प्रतिपाय्, शरणय तथा प्रभु है 
एस भगवान्‌ की प्राप्ति के नमित्त, बंध्याव का समस्त संशयों के 
दक गुरु को शरण में जाना अनिवाय है। गरू के अपठेशों के 
प्रभाव से भक्त वष्णव अपन इष्ट रवता के चरणों में समग्र कम! 
का न्यास कर कमबंधन से सवधा मुक्त हो जाता है। आग सत्य 
के अनंत्तर वह अंचिरादि साग का पिथिक बन कर एक से एक 
अू्य स्थान का प्राप्त होता है तथा अत में बंकुण्ठरूपी श्री 
अयाध्यापुरी में जा विराजता है। प्रकृतिमण्डल की सीमा जो 
“विरजा! नामक नदी है उसमें वंष्णव स्नान करके उस लोक में 
प्रवेश करता है ओर परत्रह्म श्रीयास की निरतु की दया का 
भाजन बन कर उनका दर्शन पाता है ओर वहीं श्री अयोध्या 
१ विवेकादि सप्त साथनों के रूप तथा लक्षण के लिए देखिए-- 
वेष्णुव-मताब्ज-भास्कर की अथप्रकाशिका टीका, प्रृ० १९८-१३४ 
( संस्करण वही ) 
२ बे० म० भा०, श्लोक १७६ तथा श्८० । 





२६६ मागवत संप्रदाय 


पुरी में बह सदा के लिए निवास करता है-बहाँ से उसका 
पुनरावतंन नहीं होता । यही वेष्णवों की परमानंदमयी 
मुक्ति है-- 

सीमान्त-सिन्ध्वाप्लुत एवं. धन्यो 

गत्वा परबह्य-सुवीक्षितो5निशम्‌ ॥ 

प्राप्य सहानन्द-महाव्विमर्नो 

नावतंते जातु ततः पुना सः ॥ 

बै० म० भा०, श्लोक १८७ 


पूर्वोक्त मत-समीक्षा से स्पष्ट है कि रामानन्दजी का सिद्धांत 
पूर्णतया विशिष्टाद्वेववादी है; उन्हें तत्त्वन्॒य--ईैश्वर, चित्‌, 
अचित्‌-सवतो भावेन मान्य हैं. तथा विशुद्ध भक्ति ही भगवान्‌ की 
प्राप्ति का एकमात्र सुल्लभ उपाय है। उन्होंने भगवान श्रीरामचन्द्र 
को परमेश्वर के रूप में म्वीकार किया है । अतणव उन्हीं के 
पढक्षर मन्त्र की दोज्ञा तथा जप का विधान अपने सम्प्रदाय में 
प्रचत्तित किया ! इसी ज्षिए उत्तरी भारत में रामावत सम्प्रदाय 
के आय प्रवर्तक श्रीगामानन्द स्वामी ही हैं। 


संस्कृत ग्रन्थों के आधार पर स्वामी जी का यही दाशेनिक 
सिद्धांत है, परन्तु हिन्दी में उपलब्ध कतिपय पदों तथा रचनाओं 
के अध्ययन से उसके सिद्धांत की एक दूसरी ही दिशा ल्क्षित 
होती है। हिन्दी में उनके कतिपय पद तथा एक छोटा 'रामरक्षा? 
नामक प्रन्थ उपल्व्ध है जिनके नागरीप्रचारिशी सभा के पुस्त- 
कालय में हम्तलेख सुरक्षित हैं। रामानंद्‌ जी रचित हनुमानजी 
की एक प्रशस्त स्तुति मित्नती हे-- 
आरति कीजै हनुमान लता की । दुष्ट-दलन रघुनाथ कला की | 
जाके बल-मर ते मह्दि कापे। रोग सोग जाकी सिसा न चाँपे ॥ 


रामावत संप्रदाय २६७ 


अजनी - सुत महावबत्लदायक । साधु संत पर सदा सहायक ॥| 
जाएँ शुजा सब असुर संहारी | दहिन भुजा सब संत उदारी ॥ 
लद्चिमन धरति में सूछि पन्‍्यों। पठि पताल जमकातर तोन्यो ॥ 
आनि सजीवन प्रान जबान्यों। महदी सबनन पे झुजा उपान्यों ॥ 
याढ़ परे कषि खसुमिरों तोहीं। होहु दयाल देहु जसर मसोहीं ॥ 
लंका कोट समुंदर खाई । जात पत्रन सुत बार न लाई ॥ 
लंक प्रजारि असुर सब मान्यों | राजाराम के काज संवान्यों ॥ 
घंटा ताल मालरी. बाजें। जगमग जोति अवधपुर छाज् || 
जो हनुमानजी की आरति गाव | बसि बेकुठ परम पद पा | 
लंक विधंस कियो. रघुराई | रामानंद आरती. गाईं॥ 
सुर नर मुनि सव करहिं आरतो | जे जे जें हनुमान लाल की ॥ 


६--रामानंद के शिष्य 


स्वामी रामानंद के शिष्य परंपरा से बारह मान जाने हैं 
जिनमें से पाँच अर्थात्‌ सेन नायी, कबीर साहब, पीपषा जी, रसा- 
दास ( रदास ) एवं घन्ना भगत के साथ पद्मावती नामक एक 
शिप्या को भी संसित्रित कर रहम्यत्नयी के टीक्ाकार ने उन्हें 
छः माना दे ओर जितेंद्रिय भी कहा हैं। आनंदनासघारों इनके 
अन्य सात शिष्य थे--( £ ) अनंतानंद (२ ) सुरसुरानंद ( ३ ) 
नगरहरियानन्द (४) योगानंद (५) सबानंद्र (६) भवानंद 
(७ ) गालवानंद | इस प्रकार वस्तुतः तेरह ज्ञान पइने वाले 
व्यक्तियों को 'साथ द्वादश शिप्या:” कहा गया है" | म्वासी रामा- 


अिवबललीयनननितीता।ा वन्‍ननक मन मा अनशगलड 
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१ राघवानंद एतस्वथ रामानंदस्ततोउभवत्‌ । सा्-द्वादश दिष्या:, 
स्थुः रामानंदस्थ सदगुरो:। द्वादशादित्य संकाशाः संसार-तिमिरापहाः | श्री 
मदनंतानंदस्तु मुरसुरानंदत्तथा ॥१६॥ नरहरियानंदस्तु योगानंदस्तथैवन्र | 


श्द्द्ध भागवत संप्रदाय 


नंद जी के इन शिष्यों की नामावली में बहुधा मतभेद भी पाया 
जाता है। सबंसंमत नामों में सेननायी आदि के उक्त पाँच के 
अतिरिक्त केवल भवानंद, सुग्सुरानंद एवं सुखानंद के ही नाम 
लिये जाते है | अन्य चार नाम भिन्न मिन्न दीख पड़ते हैं। इन 
समग्र संतों की एककालीनता का निर्णय न होने के कारण उक्त 
मत को सवसान्य नहीं मान सकते। इस बिषय का अभी तक 
ठोक ठीक निणय नहीं हा सका है। सुरसुरानंद को स्वासी 
रासानंद जी ने अपन सिद्धांतों की शिक्षा स्वयं दी थी, इस बात 
का निर्णय वेष्णव-मताव्जभास्कर से स्वतः चलता है। आरंभ 
के पाँच शिषध्यों के प्रथों के अध्ययन से आनजकत्न आल्ोचक इस 
निष्कष पर पहुँचते हैं. कि इनमें से किसी ने भी स्पष्ट शब्दों में 
स्वामी रामासंद को अपना शुरू स्वीकार नहीं किया है और 
उनसें स मब लोगों ने उलका नाम तक नहीं लिया है। कम से 
कम पीपाजी ने अ्ण्न को कबीर साहब द्वारा तथा धघन्ना ने 
नामदेव, कचीर, रेदास तथा सेनलायी की कथाओं के द्वारा प्रभा- 
वित हाना स्वीकार किया है| अतः दिद्वानों को सेन नाई आदि 
प्रथम निर्दिष्ट पाँचों व्यक्तियों के गामानंद जी के निश्चित शिष्य 
होने में बड़ा सदेह बना हुआ है? । 


ध्रधााभह्रफाााउक, | #? | 'मशंमिफ प्रशामाकक, 


सुखा भागयातवं च सप्तेते नम ननन्‍दनाः॥ १७॥ कबीरश्व रमादासः 
सेना पौपा घनात्तथा ॥| पद्मावती तदद्ध श्र घडेते च जितेन्द्रिया: ॥ श्८॥ 
भ्म क्हिया विन्दुस्वाद! € रूपकला जी, एू० २६४ पर उद्घृत ) | 
१. द्रष्टन्य परशुराम चटठुवंदी--उत्तरी भारत की संतपरंपरा, पुृ० 
२२३-२२७ । 
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छिण के संप्रदाय २६ 
शिष्यों का संक्षिप्त परिचय 


(१ ) सेन नाई--इनके विषय में दो भिन्न भिन्न मत प्रचलित 
हैं। एक के अनुसार ये बीदर के राजा की सेवा में नियुक्त थे तथा 
संत ज्ञानेश्वर के समकालीन थे। इनके अनेक मराठी अभंग 
आदि भी प्रचलित हैं ज्ञिनमें मगवान के प्रति इनकी एकांत 
निष्ठा तथा प्रयाह भक्ति सबंत्र लक्षित होती है। दूसरा मत 
सेननाई को बांधवगढ़ नरेश: रीचाँ के राजा ) का सेवक होना 
बतल्ाता है तथा इन्हें स्वामी रामानंद का शिष्य भी मानता है। 
नाभादास जी ने इनके विषय में अपने एक छूप्पय मे भगवान 
के द्वारा सेन के स्थान पर नाई का रूप धारण करने, राजा का 
तैलमदन ऋरने तथा राजा का इनका शिष्य बन जाने का उल्लेख 
किया है! धन्ना भगत ने भी सेन के लिए भगवान द्वारा रूप- 
धारण करने की कथा को अपन समय में घर घर प्रसिद्ध होता 
बतज्ञाया है। नहीं कहा ज्ञा सकता कि बारकरी भ्रक्त सेन तथा 
रामानंदी सेन एक दी अभिन्न व्यक्ति थे या भिन्न भिन्न | शुरू 
ग्रथ साहब में सेंननाई का भरी पद आता है जिससें इन्होंने 
स्वारसी रासानंद का नाम दिया हे ओर उन्हें राम-भक्ति का 
मसज्ञ तथा पूर परमानंद का व्याख्याता कहा है। यदि ये दोनों 
सत एक द्वी व्यक्ति को लक्ष्य कर हा, तो संभव है कि सेन पहले 
महाराष्ट्र में रहते थे तथा वारकरी संप्रदाय के अनुयायी थे और 
पीछे उत्तर भारत में झा कर स्वामी रामानंद का शिष्यत्व स्वीकार 
किया होगा | दक्षिण भारत के संतों का इस प्रकार उत्तर भारत 
में रमने का दृष्शांत अन्यत्र भी मिल्ञवा है। संत नामदेव ने जिस 
प्रकार मराठी अभंगों के साथ साथ हिंदी पर्दों की रचना की 
थी, उसी प्रकार इन्होंने भी किया होगा। इनका समय चौदहवीं 
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विक्रमी शताब्दी का उत्तराद्ध तथा पंद्रह्वीं का पूर्वोद्ध माना जा 
सकता है। इनके नाम से सेनपंथ नामक कोई वेष्णव मत भी 
प्रचलित था पर उसका विशेष वर्णन नहीं मिलता । 

(२) पीपा जी--ये राजपूताना के किसी रियासत के 
सुप्रसद्ध महाराजा थे । कहा जाता है कि इनके बड़े भाई राजा 
अचलदास खीची के साथ राणा कुभा (सं० १४७५४-१५२४ ) 
की बहन का व्याह हुआ था और यह उनकी पहली रानी थी। 
इस प्रकार पीपा जी का भी समय पंद्रहबवीं शताब्दी का उत्तराद्ध 
माना जा सकता है। ये पहले भवानी के डउपासक थे, परंतु 
स्वामी रासानंद जी के सम्पर्क में आकर ये वष्णव साधु बन 
गये । सुनते हैं कि पीपा जी ने अपनी रानी सीता देवी के साथ 
द्वारिका की यात्रा की ओर अपने परिचित किसी भक्त मित्र के 
क्षिए गाने बजाने का भी काम करके धन संग्रह किया । इसी 
यात्रा के स्मारक रूप में पीपामठ नामक बृहत्‌ सठ आज भी 
विद्यमान है | 

ये अंत समय में द्वारिकापुरी में रहते थे । इनके रहने की 
एक कोई गुफा भी बतलाई जाती है ज्ञो इतनी भयानक है कि 
उसमें प्रवेश करने का किसी को साहस नहीं होता । प्रसिद्ध है कि 
पीपा और उनकी रानी भगवान्‌ के दशन के लिए लालायित हो 
कर एक बार भावावेश में आकर समुद्र में कूद पड़े थे। इन्हें 
वहाँ भगवान्‌ के दु्शन हुए और इस घटना का चिह्न-स्वरूप 
अपने शरीर के ऊपर छाप क्ञगा कर ये बाहर निकले थे। आज 
भी द्वारिकापुरी के यात्री को ऐसी ही छाप दी जाती है। ग्रंथ 
साहब में इनका भी एक पद संग्रहीत है जिसमें पिंड ओर ब्रह्मांड 
की एकता के सिद्धांत का प्रतिपादन है। इनकी कोई बानी अभी 
तक प्रकाशित नहीं है। 
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(३ ) संत रेदास--इनका जन्म काशी में ही किसी चमार 
के घर हुआ था । इस बात का उल्लेख इन्होंन स्वयं किया है कि 
नीच जाति में जन्म लेन पर भी भगवान की कृपा स ये ऐस 
सिद्ध पुरुष हा गए कि ब्राह्मण लाग भी इन्ह प्रशाम करते थे) । 
ये संभवतः काशी में द्वी रहा करते थे और बारह वष की 
अवस्था से ही संतों की संगति में श्राकर मिश्री की बनी राम- 
जानकी की मूर्ति को पूजन क्गे थे। स्वभाव से अत्यत निरपृष्ठ 
तथा संताबी थे और अपने हाथ के बने हुए जूतों को सन्‍्तों को 
पहनाया करते थे । इनके फुटकर पद बहुत से मिलते हैं। गुरू 
ग्रथ साहब में भी इनके बहुत से पद आए हैं जिसकी भाषा 
बलवंडियर प्रंस से प्रकाशित 'रेदास जी की बानी' नामक ग्रंथ की 
भाषा से बिल्कुल भिन्न हैं। इनके सिद्धांत बड़ ऊँचे दज के हैं । 
मीराबाई के पदों में किसी रेदास संत का नाम बढ़े आदर के 
साथ लिया गया दे ज़सक आधार पर कुछ ज्लोग रेदास का 
मीरा का दरीक्षागुरु मानते हें। परंतु मीरा की पदावली के 
अध्ययन स दोनों की एककालीनता सिद्ध नहीं हंती । जिस घतन्ना 
भगत ने रेदास को अपना एक आदश माना है उन्हीं का उल्लेख 
मीराबाई न किसी प्राचीन पोराशिक भक्त की भाँति किया है । 
अतः यही प्रतीत होता है कि सीरा ने इन पदों में किसी रंदासी 
महात्मा की ओर संकेत किया है । इनके नाम से रंदासी संप्रदाय 
का प्रचलन बतत्ाया जाता है, परंतु ऐसे किसी व्यवस्थित पंथ 
का परिचय नहीं मिल्ञता | 





१ “मेरी जाति कुय्वां ठत्ना ढोर टोबंता नितह्ि बानारसी आसपासा। 
अब त्रिग्न परघान तिहि करहि डंडउति, तेरे नाम सरणाई रविदासुदासा ॥ 
“>> थ साइब पद १, रागु मतार 
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रेदास ने बढ़े सीधे साथे शब्दों में अपनी भक्ति तथा साधना 

का वर्णन किया हैं। इस पद के द्वारा वे साधु को भगवान्‌ का 
सच्चा भक्त बनने तथा उसके असली रहम्य जालने का उपदेश दे 
रहे हैं। फकीर का वेश तो बना लिया, पर असली भेद तक नहीं 
पहुँच सका | अमृत ले ता लिया, परंतु प्रम विषयों के विष में 
ही पड़ा रहा-- 

मेष लियो प भेद न जान्यो, 

अमृत लेइ, विषे सो मान्यो | 

काम-क्रोध में जनम गँवायो, 

साधु-संगति सिद्धि राम न गरायो | 

तिंलक दियो,; पे तपनि न जाई, 

माला पहिरै घनेरी क्ाई। 

कह 'रैंदास! मरम जो पाऊँ; 

देव निरंजन सत करि ध्याऊ। 


दल 


(४ ) कबीर:--रामानंद जी के शिष्यों सें कबीरदास ही 
स्वतंत्र मत के प्रतिष्ठापक हैं जिनका प्रभाव उत्तर भारत के 
संतों के ऊपर बहुत ही अधिक पड़ा है। कबीर का जन्म विक्रम 
संचत्‌ १४४६ ज्येछठ पूर्णिमा को तथा इनका सृत्युकाल संवत्‌ १४७४ 
को माना जाता है | इस प्रकार इनकी आयु १२० वष ठद्दरती है । 
ये काशी के ही अली या नीरू नामक जुलाहा की संतान माने 
जाते है| शमानंद जी के प्रभाव में आकर ये उनके शिष्य बने थे । 
इनके मुसल्लमान भक्तों का कद्दता है कि ये प्रसिद्ध सृष्दी विद्वान 


१ शुरू मिलया रैदास जी दीन्हों ग्यान को गुव्की! 'रैदास संत 
मिले मोहि सतगुरु, दीन्हा सुरत सहदानी?--'मीराबाई की पदावल्ी!-पद 
२४, १५४६ ( साहित्य सम्मेलन, प्रयाग ) 


रामावत संप्रदाय रछरे 


शेम्बतकी के शिप्य थे। इनकी बानी का संग्रह बीजक के नाम 
से प्रसिद्ध है जिनके तीन भाग किये गये हें--रमैनी, सबद, ओर 
साखी। इनकी सांप्रदायिक शिक्षा और सिद्धांत के उपदेश 
'साखी? के भीतर हैं जा दोहों में हैं | पूरव के होने पर भी इनकी 
पदों की भाषा राजस्थानी ओर पंजाबी से मिली खड़ी 
बोली हे । 
इन्होंने अपने सिद्धांतों छा प्रतिपांदन एक विचित्र ढंग से 
किया है ज्ञो ऊपर स देखने पर तो बड़ा ही अटपटा मालुम 
पड़ता है परंतु उसके मर्म के समभने पर अत्यंत सुगह और 
व्यवत्थित प्रतीत होता है। कबीरदास अपने अक्खड़पने के 
लिए जिनने प्रसिद्ध हैं, उतने ही अपने उल्नटवांसियों के लिए भी 
विख्यात हैं । इसमें संदेह नहीं कि कबीरदास बड़े ही प्रतिभा- 
शाली व्यक्ति थे जिनका प्रभाव एक प्रकार से समात संत- 
साहित्य के ऊपर पड़ा है। 
कचीर की कुछ प्रचलित साखियाँ भी इस परंपरा का समथन 
करती हैं कि रामानंद स्वामी उनके गुरु थे-- 
(१ ) मक्ति द्वाविड़ ऊपजी, ज्लाएपु रामानंद | 
कबीर ने परगट करो, सात दीप नवरखंड ॥ 
( सास्री अंथ, ए० १०७ दो० $ ) 
(२ ) सतणुर के परतापते, मिटि गए सब दुख दंढ॒। 
कद्दे कवीर दुविधा मिटी, जब ( गुरु ) मिलिया रामानंद ॥ 


( दो० ९५ ) 





१--कब्रीर के भाषा के लिए विशेष रूप से द्रष्टव्य पुरुषोत्तम 
लाल भीवात्तव--“कचीर साहित्य का अ्रध्ययना, ए० ८७-१२२ 
श्प्प 
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(२ ) कबीर रामानंद का, सतगुर मिल्ले सहाय | 
जग में जुगति अनूप है सोई दई बताय ॥ ( दो० ६ ) 
बीजक सें भी एक बार रामानंद का नाम आया हैः-- 
शमानंद राम रस मात्रे कहहिं कबीर हम कहि कहि याके | 
( बीजक ७७ ) 


यदि हम टीकाकारों का मत समान कर रामानंद का अर्थ 
शुरु रामानंद न मान कर केवल्ल राम नाम के उपासक रामानद 
ज्ञन! मान लें, तो कहना पड़ेगा कि तीनों शब्रथों में 
शमानंद का संकेत कहीं नहीं मित्रता। परंतु इन प्रथों में 
रामानंद के उल्लेख का अभाव उन्हें कबीर का गुरु मानने में 
कऋ्थमपि बाधक नहीं हो सकता। जब कबीर ने अपने माता 
विता कुज्न आदि के संबंध सें स्पष्ट रूप से कुछ भी नहीं लिखा 
हैतो गुरु के नाम का उल्लेख न दोना कोई आश्चय की 
बात नहीं है। कबीर साधन तथा संस्कार से सोलहो आने हिंदू 
हैं। मुसलमान कुल में पत्त कर भी किसी हिंदू गुरु के द्वारा 
प्रभावित होने से ही यह काय संभव हो सकता है। ऐसी दशा 
में प्राचीन काल से चली आने वाली गुरुविषयक्र परंपरा के 
तिरस्कार करने का कोई उचित कारण नहीं प्रतीत होता, विशेष 
कर जब तत्कालीन मुसलमान लेखक ने इस घटना का उल्लेख 
अपने भ्रथ में निश्चित रूप से किया है। रामानंद के समकालीन 
मौलाना रशीदुद्दीन नामक फकीर ने अपने तजकीरतुल फुकरा' 
नामक ग्रथ में स्वामी जी के बारह शिष्यों में कब्ीरदास को 
' ही पट्टशिष्य के रूप में निर्दिष्ट किया है । समकालीन दोने से 
इस पक्षपातहीन कथन का ऐतिहासिक महस्व बहुत ही 
अधिक है । 


रएमावत संग्रदाव २७५ 
वेरायी संग्रदाय 


नाभादास जी ने स्वामी रामानंद जी के १२ शिष्यों के नाम 
तथा काम का विशेष वर्णन किया है। इन शिष्यों के नाम पूववर्णुन 
से भिन्न हैं-अनतानंद, ( २) सुख्ाानंद, (३) सुरसुरानंद, ( ४) 
नरहयानिद, (५) भावानद, (६) पीपा, (७) कवचीर, ( ८) सन, 
(६ ) धना, (१०) रंदास, (११) पद्मावती ओर ( १४ 
सुरखुरी ( सुरसुरानंद की घधमपत्नी )। इन शिष्यों में से कर्बीर 
ने अपना स्वतत्र निगुण पथ ही चलाया जिनके पंथ की कद्दानी 
निशु ण॒ भक्ति-संप्रदाय के इतिहास में अपना विशेष महत्त्व 
रखती है, परंतु सगुण भक्ति के प्रचारक शिष्यों में अनंतानंद जी 
सवबथा अग्रगय्य दै। 

अनंतानंद जी अपनी एकांत-निप्ठा तथा विमल प्रम के कारण 
अत्यन्त विख्यात थे। भक्तकाज् ( छप्पय 2७३ ) न इनके ७ 
शिष्यों के नाम बतलाये हैं. जिनमें कृष्णदास पयदाारी ज्ञी मुख्य 
थे। रसिकर्मिया जी ने अपन 'रसिक भक्तकाल” में अनंतानंद 
जी की यद्द प्रशस्त स्तुति लिखी है-- 


रामानंद स्वामी जू के शिष्य श्री अनंतानंद, 

शीतल सुचंदुन से भक्तव अनंद कर। 
संतन के मावद्‌ परानंद सगन सन, 

सानसी सरूप छुवटि सरसि मराल वर। 
जनक लली को कृपापात्र चारुशिला अली, 

रूपमें अभिन्न भुजें रंगभूमि लीला पर। 
ऊपर समाधि उर अमित अ्रमाध नैन, 

असुवा खबत उमगत मानों सुधासर। 
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कृष्णदास पयहारी--बेरागी संप्रदाय के इतिहास में इनका 
नाम विशेष उल्लेखनीय इस कारण है कि इन्होंने 'गत्नता! 
( जयपुर रियासत ) में रामानंदी संप्रदाय की मान्य गदही स्थापित 
की । रामानुज संप्रदाय में जो मददत््व तोताद़ि? को प्राप्त है, 
वही महत्त्व इस बरागी रूुग्रदाय में गल्नता? को प्राप्त हुआ। 
इसी से यह “उत्तर तोवाद्रि' के नाम से विख्यात दै। भक्तमाल 
( छुप्पय नं० ३३ ) में इन की कीर्ति का विशेष बर्णंन किया 
गया है? । ये थे राजपुताने में प्रसिद्ध दाधीच ब्राह्मण और इसी 
लिए नाभादास जी ने इनके काय की तुल्लनना दधीच ऋषि के 
काये से की है। राजपुताना बहुत दिनों से नाथपंथी कनफटे 
योगियों का प्रधान अखाड़ा रहा है। अतः भक्ति के प्रभाव के 
प्रसार होने से ये साधु लोग इस नवीन पंथ की ओर श्रत्यंत 
घृणा करने लगे । सुनते हैं कि जब कृष्णदास जी गल्नता में 
धूनी रमाकर रहने लगे, तब नाथपंथियों ने उन्हें वहाँ से उठा 
दिया । तब इन्हों ने धूनी की आग एक कपड़े सें रखकर अन्यत्र 
अपनी धूनी रमाई । इस चमत्कार को तिरस्कृत करने के लिए 


१ जाके सिर कर घरथो तासु कर तर नहि अब्यो। 
अप्यों पद निर्वान सोक निर्भय करि छुब्यो। 
तेजपुंज'बल्च॒ भजन महाघ्ुनि ऊरघरेता | 
सेवत चरन सरोज राय राना भ्रुवि जेता ॥ 
दाहिमा वंश दिनकर उदय, 

सन्‍त कमल हित सुख दियो। 
निवंद अवधि कलि कृष्णदास 
अन  परिहरि पयपान कियो | 
“>“भक्तमात्र ( छु० ३३ ) 


रामावत संप्रदाय २१७७ 


कनफटों का महंथ बाघ बनकर “इसकी और भपटा। पयद्वारी 
जी झट बोल उठे--तू कैसा गदद्दा है। फल्नतः महंथ जी गदहा 
बन गये | और आमेर के राजा प्रथ्वीराज के बहुत प्राथना करने 
पर फिर आदमी बनाया गया । उसी समय वह राजा पयहदारी 
जी का शिष्य बन गया ओर गलता'” में रामानंदी बवष्णवों की; 
मुख्य गद्दी स्थापित हुईं । यह महत्त्व उसे आज भी प्राप्त दे । 

कृष्णुदासजी के २४ शिष्यों में स दो प्रधान शिष्य हुए-- 
अग्रदास तथा कील्हदास | इनमें (१) अग्रदास ने अनेक ग्रन्थों 
की रचना कर इस मार्ग को प्रतिप्ठित बनाने में सहायता पहुंचाई । 
इनके ग्रंथों मे मुख्य ग्रंथ दं-ध्यानमञ्सलरी, अष्टयाम, कुरडलिया 
तथा पदावली आदि । भक्तों में अश्रग्नली के नाम से विख्यात 
हैं। ये १६३२ सं० के आसपास विद्यमान थे। आमेर के राजा 
मानसिद आप पर बढ़ी श्रद्धा रखते थे ओर रवयं इनसे भेंट 
करने के लिए इनके स्थान पर गये थे, इस घटना का उल्लेख 
भक्तमाल में किया गया है। सानसी उपासना के प्रवीण तपस्वी 
थे। इन्हीं के आदेश से इनके प्रिय शिष्य नाभादासजो ने 
'भ्क्तमाल! की रचना की है जिसका ऐतिहासिक महत्व आज 
भी उसी प्रकार अछुण्ण बना हुआ हे। अग्रदास जी बगीचा 
लगाने के बड़े शोकीन थे। एक ओर तो अपने हाथ से पेड़ 
रोपते जाते थे ओर दूसरी ओर उनकी जीम रामनाम की वर्षा 
करती जाती थधी-- 





२ श्री भक्तमाल सथेक-श्रीसीताराम शरण भग्वान्‌ प्रसाद की टीका 
के साथ; प्ृ० ४४५ ( भाग ३ ) 

२ भक्तमाल छुप्पष ३४ में इन २४ शिष्यों के नाम दिये गये हैं | 
द्रष्टनयू पू० ४०९०४५३० | 





श्ज्घ भागवत संप्रदाय 


प्रसिध बाग साों प्रीति खुहथ कृत करत निरंतर । 
रखना निर्मल नाम मनहूँ वर्षत घाराधर ॥ 
( छुप्पय दे६ ) 
अपने गुरू के अनंतर ये गलता की गद्दी पर बैठे थे। 

(२) कील्हदास के पिता भक्तमाल के अनुसार श्री सुमेरदेव जी 
स्वयं एक सिद्ध पुरुष थे। गुजरात के किसी सूबे के वे सूबेदार थे । 
ऐसे पद पर रहते हुए भी इनकी निष्ठा तथा तपस्या उच्च कोटि 
की थी | कील्हदास जी बड़े भारी योगी थे। नाभादास जी ने 
इनकी समता इच्छाम्रत्यु भीष्म पितामह जी से दी है। लिखा 
है कि भगवान्‌ की पूजा के निमित्त फूल चुनते समय काल 
सप ने इन्हें तीन बार काटा। मृत्यु की तो कथा अलग रही, 
किखिन्सात्र विष भी नहीं चढ़ा । ब्रह्मरंध्र भेद कर प्राण छोड़ने 
की घटना इन्हें विशिष्ट योगी सिद्ध कर रही है । नाभादास जी 
ने इस घटना का उल्लेख इस छप्पय प्रें किया है-- 


रामचरन चिंतवनि, रहति निसि दिन लो लागी। 
स्व भूत सिर नमित सूर भजनानेंद भागी॥ 
सांख्य योग मत सुदृढ़ कियो अनुभव हत्तामल । 
बहारंध्र करि गौोन भये हरि तन करनी बल ॥ 
सुमेरदेव सुत जग विदित भूविस्तार॒यों बिसल जस | 
गांगेय झृत्यु गंज्यो नहीं त्यों कील्‍्हू करन नहि  कालवस ॥ 

€ छुप्पय ३५ ) 


इससे सिद्ध है कि कील्हदास जी की उपाससाप्रवृत्ति अग्न- 
दास जी से भिन्न प्रकार की थी। उस समय के धार्मिक वाता- 





१ द्रष्टन्य भक्तमाल ४० ४३६२-४५३. 


समात्रत संप्रदाय २७६ 


वरण में योग-साधना की पर्याप्त बहुलता थी | फल्नतः इन्होंने 
अपनी उपासना में योग साधना को भी स्थान दिया और इस 
प्रकार रामानंदी वेष्णवों की एक शाखा योगमसाधना के कारण 
अपना वेशिप्व्य लेकर भूल शाग्वा से प्रथक्‌ होकर चली। इस 
शाखा का नाम है तपसी शाखा' | अनक आलोचकों का मत है 
कि इसी शाखा वाले वेष्णवों ने अपनी प्राचीनता तथा प्रामाणि- 
कता सिद्ध करने के लिए अनेक योगपरक सिद्धांतों के प्रतिपादक 
प्रथों की रचनाकर म्वासी रामानंदजी के नाम से प्रचलित 
किया ।" कुछ लोगों में यह प्रसिद्धि है कि स्वामी जी ने गिरनार 
प्रत पर बारह वर्षा तक योग की साधना की थो। इस कथा का 
प्रचार भी तपसी शाखा वाल्ने वेष्णवों की सूक बतलाई 
जाती दै ।* 


न्वामीजी के हिन्दी यंथ 


हिंदी ग्रथों की खोन्न में स्वामी रामानंदजी के नाम से 
अनेक पग्रथ मिलते हैं ज्ञिनमें दो म्रथों पर हमारी आस्था बनी 
हुई है। इनमें एक दे ज्ञान तिलक जिसमें ज्ञान की बातों का 
वर्णन है ओर दूसरा दै रामरक्ता जिसे वरागी-समाज रामानंद 
स्वामी जी की मौलिक रचना मानता आया है। इसमें योग 
साधना के साथ निगुण भक्ति की बात स्पष्टतः प्रमाणित होती है । 

श्ाी जी के नाम से मिलते परंतु संदिग्व ग्रंथ नीचे लिखे 
हुए (<॥ 


न्‍कीननकधनन-नपल नमन 
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१ आचाये गमचंद्र शुक्ू-हिंदी साहित्य का इतिहास ए० १२२ 
( नवीन संस्करण ) 
२ हर वही प्ृ० १२० 


र्८० भागवत संप्रदाय 


(१ ) राममंत्र जोग अंध--२१ दोहा चोपाइयों का एक छोटा 
सा पद है जिसमें रासमंत्र के श्रवण तथा जप का सुंदर विधान 
बतताया गया है। इसके अंत सें कहा गया है-- 


जेसे पाणी लूंण मिलावा 
ओअंसी धुनि में सुरति समावा।१९ 

छः ते 5 # ब्ै 

राम मंत्र अंसी विधि पोजे 

जो कोई पोजे राम 

8. कट 

सतगुरु के परताप तें, 
रासानंदुजी हम पाया विसरास ॥२० 


[ यह 'सेबादास की बानी” में संग्रहीत है, नं> ८७३, 
घछू० ६३३, सं० १६५६ || 


(२ ) राम अश्टक--यहाँ शब्दसागर” भ्र॑थ में ( हस्तलेख 
से ६४१, लिपिकाज् १८६७, नागरीप्रचारिणी सभा का संग्रह ) 
संग्रहीत है। इसमें ८ छुंदों में श्री रामचंद्रजी की प्रशस्त स्तुति 
की गई है, प्रत्येक छंद के अंत में आता है--'श्रीराम जीव पूरन 
त्रह्म है? | उदाहरण के लिए पद्य-- 


3 वध 


भाल तिलक विशाल लोचन, आनंद-कंद श्रीराम है 
स्थासल्ली सूरति मधुर सुरति श्रीराम पूरन बह्म है ॥ 


अंतिम पद्चय-- 


राम अष्टक पढ़त निसुदिन 

सत्य लोक सोग झ्ीत॑ " 
रासानंद अवतार अवधु 

श्रीराम जीव पुरन ब्रह्म हे । 


रामावत संप्रदाय श्ध्प 


(३ ) ब्यानलीला--१: छुंदों के इस पद में स्वार्मी जी न 
भगवान्‌ के शुन गाने तथा भक्ति करने का विशेष उपदेश दिया 
डहै। अ्रंतिम दो छंद-- 

है हरि बिना कूंणा रखवारों। चित दे सुमिरो सिरजन ह्वारो ॥ 

संकट ते हरि लेत उबारी ! निसदिद सुमिरो नाम मझुरारी ॥१२ 

नांव न केवल सबसे न्‍यारा। रटव अधघद घट होई उजारा। 

रासानंद यूं कह समुझाई । हर सुमर॒या जमलोक न जाई ॥१३ 

€ हस्तलेख नं० ७४६, सभा संग्रह ) 


ज्ञानतिलक--मसन्‌ १६३१ की स्ोज में प्राप्त अंथ सख्या २५६ 
वाला प्रथ है जिसका उल्लेख दिल्ली रिपोट में किया गया है । 
रामरक्षा-रामरक्षा की प्राप्ति अनक स्थलों से अनक वर्षों 
में हुई है | यह लघुकाय द्वोन पर सिद्धांतों की दृष्टि से 
अत्यंत महक्वशाली है। इस ग्रंथ में गद्य पद्म का विचित्र 
मिश्रण है। कट्दा नद्ीं जा सकता कि यह पूरे गद्य में है था पद्म 
में या दानों का मिश्रण है। साथु संतों की चलती भाषा में 
पंजाबी के पुट से युक्त इस ग्रंथ का निर्माण किया गया है| इसका 
अनुशीलन हमें इस निष्कप पर पहुँचाता है कि रामानंद जी 
के उपदेश हृठयोग के ऊपर आश्रित थे, क्‍योंकि हृठयोग के 
प्रख्यात सिद्धांतों का उल्लेख यहाँ विशेषतः उपलब्ध द्वाता है। 
हठयोगियों की ज्योति क॑ सह्ममज्ञान तथा अनाहत नाद 
( मनकार ) के सुनने का बणुन इस ग्रकार है-- 
अब न देना दसनु लिया 
दिष्ट अरु मुष्ट मिल्न भया मेला । 
भलमल्ी ज्योति कनकार कनकत रहे- 
नाद अस बिंदु मिल भया रंग रेला । 


श्ध्य२्‌ भागवत संप्रदाय 


सुन की नेहरा सुन्य सुनता रहे 
शब्द सूँ शब्द बोल्य निरत सू निरत लगी रहे । 


अजपा जाप, उन्‍मनी दृष्टि, शून्य, चंद्रतूय नाड़ी आदि हठ- 
योगियों के समस्त पारिसाधिक शब्दों की सत्ता यहाँ विद्यमान 
है। नदी में उन्ञटी £नाव के चलने तथा चंद्र-पूर्य नाड़ियों का 
लोप कर मध्य नाड़ी के अनुगमत की चर्चा यहाँ स्पष्ट रूप से 
की गई है-- 


जैसे चित्त सो चित्त मिलि चेतन भया 

उनमनी दृष्टि ये भाव देखा। 
मिटि गया घोर अधियार तिहुलोक में 

स्वेव फटकार मनिहरि बेध्या | 
उल्लतत नेया नाउ चरंत चेना 

चंद और सूथ लोपि रण राखिये। 


उत्तट कर अमी रस का पान ( खेचरी मुद्रा ), मँवर गुँजार, 
आदि शब्द भी इसी सिद्धांत के झ्योतक हैं कि रामानंद जी का 
सिद्धांव पूणतया हृठयोग पर आश्रित है तथा निगुण ज्ञान का 
प्रतिपादक हे | 

इस प्रकार संस्कृत ग्रथों के आधार पर निर्दिष्ट मत तथा 
हिंदी रचनाओं में उल्लिखित सिद्धांत में इतना अधिक पार्थक्य दै 
कि दोनों एक द्वी अभिन्न रामानंद जी के मत हैं; यह हम सहसा 
विश्वास नहीं कर सकते। तो क्या वस्तुतः दो रामानंद हुए-- 
एक तो विशिष्टाइतवादी तथा दूसरे हृठयोग से मिश्रित निगु ण 
भक्ति के प्रचारक ? कबीर के शुरु होने की योग्यता प्रथम 
रामानंद में प्रतीत नहीं होती | द्वितीय रामासंद के सिद्धांत में 
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उन बातों का स्पष्ट बीज है जिसका उन्मीलन तथा उन्मेष कबीर 
के सिद्धांतों में हमें उपलब्ध होता है। 
इस मत की परीक्षा करन पर हम इसी निष्कप पर पहुँचते 
हैं कि एक ही स्वामी रामानंद जी ने जनता की रुचि तथा देश- 
काल की परिस्थिति देखकर दा प्रकार की शिक्षा देन का शलाघनीय 
उद्योग किया निगुण संप्रदाय के प्रवतक कबीर दास के गुरु होने 
के कारण यह बात अनुमान सिद्ध होती है कि उनकी शिक्षा में 
योग्रसाघना तथा निगुण भक्ति की भी बात अवश्यमेत्र विद्यमान 
थी। सच तो यही जान पड़ता है कि स्वामी जी सशुण-भक्ति- 
धारा तथा निगु ख-भक्ति-घारा उभय भक्ति-घाराओं के केंद्र बिंदु 
हैं ज्ञिलसि एक ओर तो तुलसीदास आदि राम-भक्तों के द्वारा 
सगुण-भसक्ति का प्रचार भारतभूमि में हुआ “था दूसरी ओर 
कबोर आदि निगुनिया संतों के द्वारा निगुण भक्तिका भी 
प्रचार जनता के बीच क्रिया गया । तत्काल्नीन घार्मिक वायुमण्डलल 
में योग साधना को विपुलता थी | अतः जनता की रूचि का ध्यान 
रखते हुए यदि स्वामी जी ने योग के कतिपय सिद्धांतों को भी 
अपनी शिक्षा में स्थान दिया, तो कुछ अनुचित नहीं जान पड़ता | 
इसी लिए सिखों के प्र थ-साहब में स्वामी रामानंद जी के नास 
से यह निगुनिया पद मिलता है-- 
कहाँ जाइए हो धरि ल्ाग्यों रंग । मेरो चित चंचल मन भयो अपंग । 
जहाँ जाइए तह जल पषान।| पूरि रहे हरि सब ससान। 
वेद स्टूति सब मेल्हे जोह। उहाँ जाइए हरि इहाँ न हो । 
एक बार सन सयो उमंग । धसि चोका चंदन चारि अंग । 
पूजत चाली ढाईं ठाईं | सो बह्म बतायो गुरु आप माईं। 
सतगुर में बलिहारी तोर। सकल विकल अ्रम जारे मोर । 
रामानंद! रसे एक ब्रह्म । गुरु के एक सबद कांटे कोटि क्रम्म । 
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इस पद में चोबा चंदन घस कर पूजा की सामग्री लेकर 
साधक की बाह्य पूजा का प्रथम संकेत है। जब गुरु उसे बत- 
ज्ञाता है कि ब्रह्म तो तुम में दी निवास करता है, तब शिष्य 
का संदेह दूर हट जाता है ओर बह सवव्यापक ब्रह्म को पह- 
चान लेता है। इस पद में ऐसी कोई बात नहीं है जो वष्णव 
भक्त रामानंद के मत से विरुद्ध पड़े। यह सच है कि रामानंद 
जी खुले हुए विश्व के बीच भगवान्‌ की कत्ना की भावना करने 
वाले विशुद्ध वेष्णब भक्तिमा्ग के अनुयायी थे और इसी में 
जनता का कल्याण मानने वाले आचाय थे। परंतु फिर भी 
यदि उन्‍होंने कहीं कहीं निशु ण॒ ब्रह्म की चर्चा तथा योग-साधना 
की प्रक्रिया का निर्देश किया है तो यह उत्तमाग से नितांत विरुद्ध 
नहीं पड़ता | रामानंद का भारतीय इतिहास में यही एक विज्क्षण 
वेशिष्टथय है । 


श्रविष्णव तथा रामानंद्‌ 


स्वामी रामानंद के निजी ग्रंथ 'बष्णबमताब्ज़ भात्कर! के 
अनुशीलन से किसी भी आल्लोचक को संदेह नहीं रह सकता कि 
उनके सिद्धांतों के ऊपर रामानुनज् मत का ही विशेष प्रभाव पड़ा 
है। दोनों के सिद्धांतों में ऐकमत्य है । अंतर यदि है तो इतना ही 
है कि श्री वेष्णवों के आराध्य लक्ष्मीनारायण के स्थान पर रामा- 
नंद स्वामी ने सीताराम को अपना इष्ट देव स्वीकार किया है। 
इस परिवतन के कारण रामावत संप्रदाय में व्यापकता तथा लोक- 
प्रियता अधिक आ गई है। श्री वष्णवों के लक्ष्मीनारायण क्षीर 
सागर में शेषशय्या पर शयन करने वाल्ने देवता हैं जिसे मानव 
अपनी पहुँच से बहुत दूर पाकर अपनी श्रद्धा दिखल्ाने में हो 
अ्वृत्त होता है। इसके विपरीत मर्यादापुरुषोत्तम रामचंद्र कई 


रामावत नसंफ्राय स्ट्र 


लोकरंजक रूप शील, शक्ति तथा सोंदय का मधुर निरेतन बन 
कर मानवों के हृदय को ही आक्ृष्ट नहीं करता, प्रत्युत मानव 
समाज के लिए अनुऋरणीय तथा आदरणीय आदर्शोंको भी 
उपस्थित करता है। इस प्रकार गम को इृष्टदेवता मानने से 
रामावत संप्रदाय की लोकप्रियता विशेष हुईं। यही कारण है 
कि श्रीसंप्रदाय के नियमों में जहाँ विधि-विधानों का बाहुल्य है, 
वहाँ रामावत संप्रदाय के अनुसार भक्त का दृदय वाद्य विधानों 
के अक्षरशः पालन पर आम्रह न करता हुआ अपने इष्टदेव के 
भजन तथा गुणगान में विशेष तृप्त होता है। श्रीवष्णव लोग 
जहाँ वर्णाश्षम के नियमों तथा विधानों पर विशेष आग्रह तथा 
संघर्ष करते दिखलाई पड़ते हैं. वहाँ रामानंद वेप्णब लोग उदार- 
हंदयता का परिचय देते हुए, अपनी घमं-क्षत्र को विम्तृत करते 
हैं और प्रत्येक हरिभक्त को अपने में संमिलित करने की उदारता 
दिखलाते हैं । रामावत संप्रदाय का श्री वेष्णवों से एक भेद यह 
भी है कि जहाँ श्रीवष्णवों के आचायगण संम्कृत को ही अपने 
उपदेश फा साध्यम बताते हैं वहाँ रामानंद स्वामी न हिंदी को 
ही अपने उपदेश का साध्यम बनाकर जनसाधारण के हृदय 
अपनी ओर विशेष रूप से आक्ृष्ट किया है। इसी धार्मिक उदा- 
रता तथा सद्ृदयता के कारण रामावत संप्रदाय का प्रचार 
उत्तर भारत के कोन कोने में हुआ। हिंदी को धमभाषा 
मानने से रामानंदी वष्णवों ने जन-खाधारण तक ही 
अपने उपदेशों को नहीं पहुंचाया प्रत्युत उसे भारतवर्ष को 
सावभौस तथा सर्वेजनीन भाषा भी बनाया। रामानंदी वेष्णव 
लोग तीर्थयात्रा के प्रसंग में समग्र भारतब॒ष में घूमते थे । जहाँ 
कहीं वे जाते थे वहीं अपने भजनों तथा उपदेशों के द्वारा हिंदी 
भाषा का प्रचार करते थे । सच्ची बात तो यद्द हे कि इन्हीं बष्णवों 
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की कृपा से बिना किस्री परिश्रम के ही हिंदी भाषा मध्यकालीन 
धार्मिक क्ांति तथा आंदोज्लन की माध्यम होने से धार्मिक जगत्‌ 
में सवत्र समभावेन आहत तथा सत्कृत हुई । 


व्यक्तित्व 


स्वामी रामानंदजी का व्यक्तित्व अलोकिक था। वे ष्णवघम 
स्वतः उदार है. परंतु स्वामी जी की दृष्टि और भी उदार तथा 
व्यापक थी | वे वर्णाश्रम घम में पूण आस्थावान आचाये थे, 
परंतु भक्तिराज्य में प्रवेश करने के लिए इन्होंने अपने मत का 
द्वार सब प्राणियों के ज्षिण समानभाव से उन्मुक्त कर दिया। 
इनके शिष्यों में ब्राह्मण ही न थे, प्रत्युत नाझ तथा चमार जेपे 
अधम अन्त्यजों का भी प्रवेश था | कबीर जैसे विधर्सी मुसलमान 
भी थे । पुरुषों के समान स्लियों को भी अधिकार इन्होंने भगवत्‌- 
पूजन नथा भगवद्भक्ति के लिए दे रखा था। इनकी सबसे बड़ी 
विशेषता थी--समौज का उत्थान | ये उन आचार्यों में से नहीं 
थे जो केवत्न व्यक्तिगत कल्याण को ह्दी अपनी तपस्या का केवल 
फल समझते थे। समरत हिंदू समाज का अभ्युत्थान स्वामी जी 
के उपदेशों का परिनिष्ठित फन्न था। समाज के पद्स्थानीय 
अन्त्यजों के उद्धार के ओर भी इनकी दृष्टि थी। तभी तो रेदास 
जैसे अन्त्यज्ष को अपना शिष्य बनाने में तथा उसे राममंत्र की 
शिक्षा देने में उन्हें तनिक भी हिचक नहीं हुईं। जनता के हृद 
को रपश करने के लिए रवामो जी के शिष्यों ने देशभाषा के द्वारा 
उपदेश देना आरंभ किया ओर इस प्रकार हिंदी भाषा के उत्थान 
तथा प्रसार में भी स्वामी जी से कम ग्ररणा तथा सफूर्ति नहीं 
मिली है। हिंदूसमाज् में इस प्रकार एकत्व की भावना ही नहीं 
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प्रत्युत पूर्ण एकत्व स्थापित करने में म्वामी जी का बड़ा हाथ था। 
यदि र्रामी जी का संप्रदाय इस भारतमदही पर नहीं होता, तो 
यवनों के विकट आक्रमणों के कारण हिंदू समान के हास की 
सीमा क्‍या होती ? यह दम नहीं कह सकते। धर्मान्ध मुसलमानों की 
तलवारों के सामने फारस से लेकर कावुल तक की संस्कृति तथा 
सभ्यता ध्वम्त होकर परिवर्तित हो गई थी । केवल भारत की 
संस्कृति न हीं उसका मुकाबिला किया और सफल्न मुकाबिला 
किया । इस प्रकार हिंदू समाज की एकता स्थापित करने में, 
धार्मिक संगठन करने में तथा अपनी संभ्कृति बचाये रखने में 
स्वामी रामानंदजी न जा पवित्र काय किया है उसकी सफल्नता 
भारतवप का अवांतरकालीन इतिहास उच्चम्वर से घोषित कर 
रहा है। स्वामीजी एक युगप्रवतक महापुरुष थे, इसमें तनिक भी 
संदेह नहीं दे । इसीलिए नाभादासजी ने कलिकाल के मानकों 
को विपत्तिसमुद्र स पार जान के लिए सेतु की रचना करनबात्ते 
रामानंदजी की तुलना स्वयं रबुनाथनी से दी है-- 
श्री रामानंद रघुनाथ ज्यों दुतिय सेतु ज्गतरन किया ॥ 
“७४४०७ 


तुलसीदास 


श्री रामानन्द स्वामी के शिष्यों द्वारा देश के बड़े भाग में 
राम-भक्तिकी पुष्टि होती आ रहा थी, परन्तु हिंदी साहित्य के ज्षेत्र 
में इस भक्ति का परमोज्ज्वल प्रकाश विक्रम की १७ वीं शताब्दी 
के पूर्वाद्ध में गोस्वामी तुलसीदास जी की वाणी के द्वारा स्फुरित 
हुआ | गोसाइंजी निःसन्देह उदच्चकोंटि के वेष्णुव भक्त थे 
परन्तु रामानन्दजी की शिष्यपरंपरा सें कहीं भी इनका नामो- 
ल्लेख नहीं है। रामानन्दजी के साथ इनके सम्बन्ध जोड़ने का 
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उद्योग किया गया है, परंतु उचित प्रमाणों के अभाव में यह 
प्रयास सफल नहीं कहा जा सकता । अतः तुलसीदासजी स्माते 
वष्णव श्रतीत होते है --ऐसे वष्णव, जिन्हें विष्णु के अतिरिक्त 
शिव आदि अन्य देवताओं में भी पूण आस्था तथा विश्वास है। 

तुलसीदासजी का रामचरित मानस वष्णव भावना से 
प्ररित उच्चकोटि का प्रबंध काव्य है। मर्यादा-पुरुषोत्तम रामचन्द्र 
के शील, सोंद्य तथा शक्ति का चित्रण कर गोसाई' जी ने राम 
का जो लोकरंजक तथा लोकसमप्रही रूप प्रस्तुत किया है बह 
वस्तुतः श्ताघनीय है। भक्ति के निर्मल रूप जानने के लिए 
रामायण कल्पतरु है। भगवाबव का द्व्य मनोहर रूप, उनका 
भक्तवत्सक्न तथा अआर्तिहर स्वभाव, दीनों के ऊपर स्वतः दया 
वरसानेवाला मानस-आदि भक्तिशाल्बीय सिद्धांतों की जानकारी 
के लिए रामायण एक अतुलनीय निधि है। वाल्मीकीय रामायण 
तथा अध्यात्म रामायण--दोनों प्रसिद्ध रामायणों से तुल्लसी के 
रामचरित मानस की अपनी विशिष्टता है जिसके कारण यह 
आज हमारे लिए वेदों के समान पवित्र तथा उपादेय है। 
इन दोनों रामायणों से तुलना करने पर मानस” का वेशिष्ट्य 
रपष्ट मालूम पड़ता है। 


वाल्मीकिरामायण 


वाल्मीकिरासायण महर्षि वाल्मीकिजी की पुण्यमयी रचना 
है, जिसमें लगभम २४ हजार श्लोक हैं। वाल्मीकि ने श्रीराम- 
चन्द्र का चरित्र आदश पुरुष के रूप में अंकित किया है| मयोदा 
की रक्षा करनेवातल्ा महान पुरुष जीवन की भिन्न-भिन्न परिस्थि- 
तियों में किस प्रकार का आचरण करेगा ? इसका सच्चा स्वाभाविक 
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वर्यान वाल्मीकीय रामायण में विद्यमान है) यह कमंप्रधान 
महाकाव्य है--ऐसा मदहाकाव्य है जिमसें प्रत्येक पात्र के कार्यों 
का विस्तृतरूप स, याथातथ्य प्रकार से, दिखलाया गया है। इस 
कारण इस रासायण में वणित पात्रों का ठीक-ठीक रूप, जेसा 
चाहिये बसा हमारे सामने उपस्थित हो जाता है। श्रीरामचन्द्र जी 
के प्रातःस्मरणीय ओर उ>द्वाघनीय चरित्र की उद्ातचता का जेसा 
नेलर्गिक चित्र बाल्मीकिजी ने स्वींचा है बेंसा किसी भी रामायण 
नहीं मिल सकता | अन्य पात्रों के चरित्र को भी यही दशा 
है। वाल्मीकिरामायण के अध्ययन करने पर ही दम उनके 
महत्व को भल्ली भाँति समझ सकते हैं। उदाहरण के लिये 
सुंदरकांड में वर्णित हनुमानजी के चरित्र को क्ीजिये। मेरा तो 
कहना है कि घुन्दरकाण्ड का बिना अध्ययन किये हम हनुमानजी 
के अदम्य उत्साह, अलोकिक बल, असाधारण थेय और प्रखर 
बुद्धिवमव को समझ ही नहीं सकते। समुद्र को पार करना 
कितना विछूट काय था, यद्द बाल्मीकिज्ी ही ने दर्शाया है। 
जब हनुमानजी ने महेंद्र पवत को आकाश में उड़ने के पू्ष 
अपने चरणों से दबाया, तब मतवाले द्वाथी के कपोलों के 
तरह उससे जल की धारा अकस्मात्‌ फूट निकली । जीवों ने सय- 
संचार के कारण इतना इल्ला मचाया कि ज्ञान पड़ता था कि 
पृथिवी, दिशाएं, वन ओर उपवन सब प्रचण्ढ नाद से व्याप्त 
दो गये हों; विद्याधरों को जान पड़ा कि यद्द पहाड़ फट रहा है, 
इसलिये उन्होंने सोने के बरतनों में रक्खे हुए स्वादु भोजनों को 
छोड़ दिया और अपनी स्तियों के साथ डर के मारे आकाश में चत्ते 
गये हनुमानजी के इस विकराल रूप ओर प्रभाव की व्यंजना 
अन्यत्र कहाँ मिलेगी  क्नंका विशाल दुर्गंम दुर्गों की रचना के 
कारण सवंधा अगम्य थी, फिर भी इस लंका में प्रवेश कर और 
५६ 
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तक-वितक कर सीताजी की टोह लगाने में मारुति ने जिस 
ह्‌ः 

चातुय ओरे व्युत्पन्न बुद्धि का परिचय दिया है वह क्‍या कहीं 

अन्यत्र उपलब्ध हो सकता है ? तुलखीदासजी ने तो मानस में 

हनुमानजी का लंका में प्रवेश करा कर विभीषणजी से भंट करा 

दी है ओर उन्हीं के द्वारा द्युमानज्ी को सीता के निवास का 

पता दिलिवा दिया है-- 


पुनि सब कथा विभीषन कही | जेहि विधि जनकसुता तह रही ॥ 


पर वाल्मीकि ने हनुमानजी को अपनी प्रखर बुद्धि के बत्त पर 
सीता का पता त्गाते दिखलाया दै। अशोकवाटिका में राम- 
चरित का कीतेन कर अपना परिचय देने में रवाभाविकता, पकड़े 
जाने पर रावण की सभा में अपने कायये की सूचना देने में 
निर्भीकता, शत्रुओं से घिरे रहने पर भी निश्चिन्तता धारण करने 
में नेसर्गिक धीरता, रावण से बातचीत करने में बाकचतुरता, 
लौटने पर वानरों के सामने सीताजी की कुछ गोपनीय बातों को 
छिपाने में राजनीतिज्ञता--आदि जिन गुणों का वणणन वाल्मीकि 
ने नितांत स्वाभाविक ढंग से किया है वेसा वर्णन अनन्‍्यत्र कहीं 
हैं ही नहीं; यह हम बिना किसी संदेह के कह सकते हैं । 
यही प्रकार प्रत्येक पात्र के चरित्र के विषय में समझता 
चाहिये। रावण सीताजी से अपना श्रम जतला रहा है, उस 
समय जनकनंदिनी ने केवल्न एक बात कह कर जिस्र प्रकार 
डसका अनादर किया है ओर अपने पवित्र पातित्रतधम के पालन 
की सूचना दी है वह नितांत उदात और महत्त्वपूर्ण है। 
चरणेनापि सब्येन न सुपशेयं निशाचरस । 
रावण कि पुनरहं कासयेयं विगहितस्‌ ॥ 
( सुंद्रकाण्ड २६ । १० ) 
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“इस निंदनीय निशाचर गावण को में बाये चरण से भी छू 
नद्दीं सकती; भला उससे में किसी प्रकार प्रेम कर सकती हूँ ! 

जानकीजी का सहस्तों निशाचरियों की क्र भत्सना सुनते 
हुए यह वचन कितना मद्दत्त्वपूर्ण है, इस पाठक सहज्ञ ही में 
समम सकते हैं। वियोगविधुरा सीता के वन में वाल्मीकि ने 
उपमाशओं की लड़ी रच दी हैं । उसके देखने से हमें वाल्मीकि की 
प्रतिमा के साथ - साथ खीदाजी की पत्रित्रता का भी पता 
चल्नता है-- 


संसक्तां धूमजालेन शिखामिव विभावसो; ॥३२॥ 
तां स्मतिमिव्र संदिग्धामद्धि निषंत्तितासित्र | 
विहतामसिव च॒ श्रद्धामाशां प्रतिहतामिव ॥३३॥ 
सोपसगा यथा सिद्धि बुद्धि सकलपासिद ! 
अभूतेनापवादेन कोरति निपतितामिव ॥३४॥| 
आम्नायानामयोगेन  विद्यां. प्रशिथिलामिव ॥३८॥ 

( सु० क० १५ ) 


चरित्र-चित्रणके अतिरिक्त स्थान स्थान पर अनेक आध्यात्मिक 
बातों का भी सन्निवेश किया गया है। समुद्र पार करते 
समय हनुमानजी न प्राणों का अवराध कर लिया था ओर उस 
पार पहुँचने पर उन्होंन तनिक भी निःस्वास नहीं लिया-- 
अनिःश्वसन्‌ कपिस्तन्न न ग्लानिसधिगचछति । 


ये सूचनाएँ वाल्मीकि के गहरे ज्ञान की बोधिका हैं। इस 
प्रकार वाल्मीकीय रामायण रामचरित की विशालता, उदात्तता 
तथा महा को पर्याप्त मात्रा नें बवलानवाला अलोकिक काव्य- 
माधुरी से संपन्न महाकाव्य है, जिसका अध्ययन प्रत्येक भारतीय 
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को अपने प्राचीन गोरव और संस्कृति को सममने के लिये 
करना नितांत आवश्यक हे। 
५ ३९ है ३९ 


अध्यात्मरामायण 


इसके नाम से ही इसके बरणणेन की सूचना मिलता है। इसमें 
श्रीरामचंद्र का चरित्र अध्यात्मज्ञान के आधार पर वर्शित किया 
गया है। इसमें रामजी अयोध्या के अधीशरूप में वर्णित नहीं 
किये गये हैं ओर न जानकी जी केवल उदात्तचरित्र जनक की 
नंदिनीमात्र हैं; उनके इस रूप की ओर रचयिता का कुछ भी 
ध्यान नहीं है। उनका समग्र ध्यान राम-सीता के आध्यात्मिक 
रूप के प्रदर्शन में लगा हुआ है। राम पुरुष हैं, सीता अक्ृति 
हैं; राम परमत्रद्म हैं और सीता उनकी अनिबंचनीया . माया 
हैं। इन्हीं की लीला का विकास संपूर्ण विश्व है। ब्रह्म और 
माया ने ही देवताओं के द्वारा पृथ्वी के महान भार को उतारने 
की प्राथना किये जाने पर इस संसार में आकर अपनी लीला 
का विस्तार दिखलाया है | पूरा रामचरित इस्री ब्रह्म-साया की 
अनोखी विचित्र चरितावत्नी का मनुष्य समाज के उपकार के 
लिये किया गया पावन चित्रण है ; इसकी सूचना प्रंथारंभ के 
मंगलश्लोक से स्पष्टतः हो जाती है-- 

य; पृथ्वीमरवारणाय दिविजेः संग्रा्थितश्रिन्सयः 

सब्जातः एथिवीतले रविकुले मायामनुष्यो5व्ययः । 
निश्चर्क हतराहसः पुनरगाद्‌ बह्मत्वमाद्य स्थिरां 
कीर्ति पापहरां विधाय जगता त॑ जानकीशं भजे | 

आगे चल कर उत्तरकांड के सुप्रसिद्ध 'रामगीता? में तो 

अद्वत-वेदांत की प्र्यात पद्धति से 'वत”ः और त्वं? पदार्थों के 
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परिशोधन ओर ह्वान का वर्णन बड़ी विशुद्धता और विशदता 
के साथ किया गया है। इस प्रकार अध्यात्मनगमायण ने ब्लान 
को भूलभित्ति मान कर रामचंद्र के चरित्र का वर्णन किया है। 
इस रामायण की यही अपनी विशेषता है। 


रामचरितमानस 


इन दोनों देववाए में लिख गये रामायणों की विशेषता पर 
ध्यान देने से मानस की महत्ता सहज द्वी में मानी जा सकती है। 
तुलसीदास न मानस में गम के चरित्र का वर्णन करने के लिये 
भक्तिपक्ष का आश्रय लिया हैं। भक्ति की मूलभित्ति पर 
रामचरित का खड़ा किया दै। श्रीरामचंद्र के विषय में 
तुलसीदास की कॉन-सी भावना थी ? इसे उन्होंने अपने म्थ में 
अनेक स्थानों में स्पष्टऋप से प्रदर्शित छिया है। श्रीरामजी स्वयं 
भगवान के रूप हैं और श्रीज्ञानकीजी साक्षात्‌ शक्तिरुपा है। 
राम से ही क्यों ? राम के रोम-रोम से करोड़ों विधणु-जह्मा और 
शिव की उत्पत्ति होती रहती है; उसी प्रकार श्रीसीताजी के 
शरीर से करोड़ों उमा, रमा और त्रह्माणी का .आविर्भाव हुआ 
करता है। ये दोनों साक्षात्‌ भगवान्‌ और भगवती के आकार 
हैं; दो शरीर होनेपर भी उनमें नैसर्गिक एकता बनी हुई है । 
सीताराम की परिदृश्यमान अनेकता में मी अंतरकू एकता का 
वर्णन तुलसीदासजी ने बड़ी मार्मिकता के साथ किया है-- 
गिरा अरथ जत्मन बीचि सम कहिश्त सिश्चन न भिन्न । 
बंद सीता रास पद जिन्दद्दि परम प्रिय खिन्न ॥ 


जिस प्रकार वाणी और अथ में एकता बनी हुई है और 
जल तथा वीचि ( लहरी ) में एकता बनी हुई है, यद्यपि ये 
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दोनों देखने में भिन्न-भिन्न प्रतीत हो रही हैं, उस्ती प्रकार 
सीता और रास में भी बाह्य भिन्नता को बाधित करती हुईं 
अभिन्नता विद्यमान है। सीता-राम का अभेद दिखलाते समय 
गोसाइजी ने इस तरह दो डउदाहरणों को रक्खा है। इनके 
रखने में सोसाई जी ने अपने हृदय की बात व्यक्त कर दी है | 
पहली बार गिरा-अथ का दृश्टंत है, जो महाकवि कालिदास के-- 


वागर्थाविव सम्पतक्ती वागथरप्रतिपत्तये | 
जगतः पितरो बन्दे पावतीपरमेश्वरों ॥ 


-पद्म में दिये गये दृष्टांत से मेल खाता है। वाणी और 
अथ की अभिन्नता को समझना सवंसाधारण का काम नहीं है, 
प्रत्यत शब्दशासत्र के तत्व को समभने वाल्ले विद्वानों का काम है। 
अतएव सवसाधारण की प्रतीति के लिये उन्होंने सवंत्र दृश्यमान 
ओर सदज में बोधगम्य जल्नतरंग की अभिन्‍नता का उदाहरण 
पेश किया है। इस प्रकार सक्ष्म से स्थूल पर आते समय भी 
गोसाइजी ने शब्दयोजना की विशेषता के कारण एक चमत्कार 
पेदा कर दिया है। पहली बार स्लीलिड्द्रोततक डउपमान पहले 
रक्‍्खा गया है ओर दूसरी बार पीछे । शक्ति के उपासकों के लिये 
शक्ति की प्रधानता है, शक्तिभान्‌ की गौणता। पर शक्तिमान्‌ 
( भगवान्‌ ) के उपासक के लिये शक्तिमान्‌ की ही प्रधानता है, 
शक्ति की गोणता। इस प्रकार दो प्रकार के उदाहरणों को रखते 
समय गोसाइजी ने इन्हें सवेसाधारण के लिये बोधगम्य ह्वी नहीं 
बनाया है, प्रत्युत शक्तिरृपिणी सीता ओर शक्तिमान्स्वरूपी गम 
के द्विविध उपासकों को प्रथक्‌ रूप से पर्याप्त मात्रा में संतुष्ट कर 
दिया है। इस तरह युगल सरकार की मनोरम जोड़ी की वास्त- 
विक एकता को ग्रोसाइजी ने स्पष्ट रूप से प्रदर्शित किया है। 


रामावत संप्रदाय श्६+ 


यही कारण है कि रामचरित का वर्णन करते समय तुलसी- 
दासत्ी ने उनके वाम्तविक रूप को कहीं भी नहीं भुलाया है, 
बल्कि पाठकों को बारबार याद दिलाया है कि केवल नर लीला 
छरन के विचार से ही सरकार ऐसा चरित कर रहे हैं । अन्यथा 
वेतो साजक्षात परमात्मा ठहरे. उनको किसी प्रकार का ज्ञोभ 
नहीं, किसी पर क्र'घ नहीं; सुत्र्स मृग पर भी किसी प्रकार का 
लाभ नहीं, इत्यादि | मायास्ृग के पीछे मनप्यलीला करने के 
लिये जो दौड़े चन्न जा रहें हें वे बढ़ी हैं. जिनके विषय में श्रुति 
नेति-नेति कह कर पुकार रहो हैं ओर शिवजी भी जिनको ध्यान 
में नहीं पान-- 


निगम नेति सित्र ध्यान न पावा ! 
सायासूग पाछे खो धावा ॥ 


ऐसे प्रसद्ञों की बहुलता को देग्ब कर कुछ आलोचक गोसाई' 
जी पर तरह-तरह का आज्ञेप किया करते हैं। उनसे मेरा यही 
कहना है कि उन लोगों न तुलसीदास के दृष्टिकोण को भलीमाँति 
परम्वा ही नहीं; यदि उन्होंने उनकी श्रीरामविषयक्र भावना का 
का ऊद्दापोह्द किया दंता, तो वे इस प्रकार की अनगल आलोचना 
करने का दुःसाहख नहीं करते । व्यापक दृष्टि से देखने पर मानस 
में कोई भी प्रसड़ आच्ेप करने के लायक नहीं है। 

गोसाई जी ने उत्तरकाण्ड में ज्ञान और भक्ति के विपय में 
अपने विचारों को स्पष्ट रूप से बड़ी खूबी के साथ दि्खिलाया है । 
उस प्रसंग के अवलोकन करने से भक्ति की प्रधानता स्पष्ट ही 
प्रतीत होती है । ज्ञानदीपक के देखने से ज्ञान की दुरूदता का 
पता भलीभाँति लग जाता है। ज्ञान के जिस दीपक के जलाने 
के लिये इतने परिश्रम और प्रयास करने पड़ते है बह थोड़ी दी 
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विध्न-बाधाओं के सामने बुक जाता है। और उधर भक्ति ? 
भक्ति तो साक्षात्‌ चिन्तामणि की तरह सुंदर है। उसका परम 
प्रकाश दिन-रात बना रहता है ओर न तो उसके लिये दीपक 
चाहिये, न घृत और न बाती। लोभ का वायु उसको बुझा भी 
नहीं सकता । प्रबल अविद्या का अधकार उसके आगे रठ से 
मिट जाता है, कामादि खत्न उसके निकट नहीं फटकते, मान- 
खिक रोग भी उसे व्याप्त नहीं करते, जिसके पास यह भक्ति- 
चिंतामणि विद्यमान रहता है। अतः भक्ति और झ्ान में आकाश 
ओर ज़मीन का अंतर है--महान्‌ भेद है। इसी कारण गोसाई' 
जी ने अपना सिद्धांत स्पष्ट शब्दों में प्रदर्शित किया है-- 


सेवक सेव्य भाव बिनु भव न तरिय उरगारि। 
भजहु राम पद पंकज झस सिद्धांत बिचारि ॥ 


परिशिष्ट 
चतनदास 


इनकी रची हुई प्रसंगपारिजात”' नामक एक रचना के 
विवरण लिए गए हैं, ज्ञा अपन बिपय की एक बविलज्षण कृति 
है। इसकी रचना बाड़ी प्राकृत (देश बाईी पग्राकृत ) में 
पिशाच भापा के सांकेतिक शब्दों के योग से अदना छद्दों में 
हुई हैं। इसमें स्वा० रामानंद का समम्त जीवन-कृत दिया है । 
रचनाकाल संबत्‌ १४५१७ है, ओर लिपिकाल संवत्‌ १६६७ 
वि० । रचताकाल इस प्रकार दिया है-- 


वासासिव आसिंग बु्गी | दिति और साहित मिद् चुचो ॥ 
छुप्संग पारिजातुर्गी । दिवेशु रामचु.. पालुगी ॥ 


3 डे एज के रत 
ज्ञाभूमिका चंद सबसुख सशच्िदाचद अर्थात्‌ १५१७ 
( पंद्रह सो सतरह ) गुर जन्मदिन माघ कृष्ण सप्रमी गुरुवार 
को यह प्रसंग पारिजात रामनास लेकर समाप्त हुआ | 


रचयिता ने अपने सबंध में इतना ही लिखा है कि संवन्‌ 
१४१७ में म्वा० रामानंद जी की जन्म तिथि पर एक बृह॒दूर्भंडारे 
की आयोजना हुई थी जिमप्तमें स्त्रामी जी के शिष्यों ओर 
परशिष्यों के अतिरिक्त चारों ओर के अनेक सिद्ध महात्मा जुटे 
थे। उस अवसर पर न्वामी जी के जीवन के चमत्कारों की 
अच्छी तरह चचों की गई थी जिससे उपम्थित संतमहात्मओं 
का संजदाय विशेष रूप से आनंदित हुआ । उन महात्मा गयों 
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द्वारा रचयिता को यह आज्ञा हुई कि वह चची को जिसमें 
रहस्य की ओर प्रकट न करने की अनेक बातें थीं लिपिबद्ध करे । 
साथ ही यह आदेश भी मित्ना कि रचना विचित्र छंद और 
विचित्र भाषा में रची जाय जिसको विना सममझाए कोई न 
समझ सके; क्‍योंकि कुछ बृतांत रेसे थे ज्ञो प्रकट नहीं किये 
जाने चाहिए थे और कुछ ऐसे थे जिनको उस समय तक 
छिपाना था जबतक वे घटनाएँ घटित न हो जाती जिनका 
निरचय तत्काल्लीन सिद्ध हों सकता। फल्नतः यह वृतांत माता 
देशबाड़ी प्राकृत में पिशाच भाषा के सांकेतिक शब्दों के योग 
से अदणा छुंदों में संग्रहित की गई। प्रंथांत में यह भी त्िखा 
है कि जो इन प्रसंगों को समय से पहले खोलेगा वह पागल 
ही। जाएगा । परंतु प्रकट होने पर (रचना में वर्शित समस्त 
घटनाओं के घटित हो जाने के पश्चात्‌ ) जा इसका पाठ करेगा 
उसको तत्व-क्षान की प्राप्ति होगी और चतुबग जनित कामनाएं 
होंगी । 


यद्यपि इस रचना की भाषा हिंदी से भिन्न होने के कारण 
यह विवरण लेने योग्य नहीं थी तौभी इसका संबंध स्वा० 
रामानंद, कबीर, रेदास, खुसरों और पीपा से होने के कारण 
इसका विवरण लिया गया है। कबीर से तो इसका घनिष्ट संबंध 
है ओर यदि इस रचना में उल्लिखित बातें प्रामाणिक ओर सत्य 
सिद्ध हो गईं तो इन संत कवियों के संबंध मे भी बहुत सी विवाद- 
ग्रस्त बातों का ठीक ठीक निरय हो जायेगा । इसमें एक सविष्य 
कथन भी है जो कबीर के बवृत्त में दिया जाएगा । नीचे इसके 
संबंध डे जो कुछ लिखा गया है वह संक्षेप में क्रम-पुबक दिया 
जाता है-- 
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स्वासों रामानंद 

ऋषिकेश में एक सारम्बत दंपति रहते थे जो भगरतमंदिर 
में पूजा किया करते थे | उन्होंन वर्द्री-बन ( उत्तराखंड, बद्रीनाथ 2 
में ज्ञाकर विप्शु भगवान्‌ का तपस्या की जिसपर भगवान प्रसन्न 
हुए और उसको बर माँगन का कहा। उन्होंन कहा, आप 
हमारे पुत्र हाँ आर हमे प्रसन्न कर'। भगवान्‌ न तथास्तु 
कहकर उनकी मनोकामना पूर्ण की | परंतु केवल बारह 
वर्ष तक ही ज्ञोवित रहने का वचन दिया। काल्लांतर में य दंपति 
कान्यकुब्ज वाजपेयी वंश में उत्पन्न हुए आर प्रयाग में रहन 
लगे । समय पाकर भगवान इनके पुत्ररूप में प्रकट हुए जो आगे 
ग्वामी रामानंद के नाम से प्रसिद्ध हुए | जन्म से ही इनके अलो 
किक कार्यों का आभास मित्रन लगा था | बारहब वय सें इनका 
प्राणांत हो गया । पर स्वा० राघवानंद के आशीर्वाद ओर प्रयत्नों 
तथा इनके माता पिता एवं इष्टमित्रों द्वारा अपनी अपनी आयु का 
कुछ अंश देने पर ये फिर जीवित हुए। फन्नतः अपन जीवनदाता 
म्वा> राघवानंद के ये शिप्य हा गए। मातापिता ने इनके लाख 
मना करने पर भी इनके विवाह का प्रबंध कछिया, परंतु जिस 
कन्या के साथ विवाह निश्चित हुआ था उसका विवाह होने पर 
वंघव्य योग था, अतः उसने विवाह न कर ज्ीवन-पर्यन्त कुमारी 
रहने का प्रण किया । सवा? रामानंदर्जी से उसने दीक्षा ल्तेली 
झोर तपस्विनी का जीवन व्यतीत करन लगी तथा थोड़े दी समय 
पश्चात्‌ स्‍्वग भी सिघार गई। इस प्रकार स्वा० रामानदजी की 
विवाद्द न करने की इच्छा अपने आप पूर्!ो हा गई | वे काशी में 
रहन लगे आर बहत द्वी शीघ्र चारों आर प्रसिद्ध हा गए | उन्‍्दाने 
पता अलग संप्रदाय चत्ताया जिसमें जात-पांत, ऊच-नोच 
आर छुआ छूत का कुछ भी भेदभाव नहीं था संतार के सभा 
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मनष्यों के लिए बह सुल्ञम था। जो उसमें दीक्षित होता बह 
आनंद ओर शांति से जीवन व्यतीव करता । उसकी आध्यात्मिक 
शक्ति भी पूर्ण रूप से विकसित हो जाती | कबीर जैसे जुलाहे 
ओर रेदास सरीखे अछूत स्वा० रामानंदजी के प्रौढ़ शिष्थों में से 
थे। पहले तो बड़े बड़े पंडितों, विद्वानों और कमेकांडियों ने 
इस विचार-धघारा का विरोध किया; परंतु जब स्वा० रामानंदजी 
ने उन्‍हें अनेक युक्तियों और चमत्कारों द्वारा निरुत्तर कर दिया तो 
वे लोग चुप हो गए। बहुत से उनके अनुयायी भी हो गए | 
दक्षिण के विद्यारण्य मुनि उनके समथक थे । इन- विद्यारण्य मुनि 
पर स्वामी जी ने भविष्य की बातें प्रकट की थीं ( यह भविष्य- 
वाणी ओर एक महत्त्वपूर्ण ऐतिहासिक घटना जो हिंदुओं पर 
मुसलमानों के अत्याचार, तेमूर का हत्याकांड और लखनोती 
के उपद्रव से संबंधित है, आगे कबीर के वृच में दिए जाएंगे ) 
कविवर खुपरो श्री रवामी जी से मिलने आये थे। शिष्यों सहित 
समस्त देश का भ्रमण कर और दिग्विजय प्राप्त कर तथा दीायु 
भोगने के पश्चात्‌ संवत्‌ १५०४ में श्री स्वामीजी का साकेतवास दो 
गया । 


कबीर 


ज्योतिमंठ के अधिपति (शंकराचाय) ने कैबल्य का लाभ कर 
ही लिया था कि इंद्र के द्वारा अघटित घटना हो गई। प्रतीची 
नाम की देवांगना ने विन्न उपस्थित कर दिया। महात्मा उसपर 
मोहित हो गए ओर उसके साथ यथेष्ट विहार ओर रति-क्रीड़ा 
की। अप्सरा ने भक्त प्रह्मद को गे में धारण किया। उसने 
शिशु को जन्म देकर उसे कमल पत्रों में रख लददरतातल्ाब (काशी) 
में तेरा दिया। जुल्लाह्य दंपति नीरू और नीमा के आने तक वह 
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उस नवजात शिशु की अलद्य रूप में रज्ा करती रही। यह 
बात संवत्‌ १४५४ वि० ज्येठ)्ठ पूर्णिमा की है। दंपर्ति को सहवास 
के पूष ही पुत्रल्ाभ हुआ | उसके छूने से शिशु की छ्यति मल्रिन 
हां! गई जिसपर वे उसका मोमिन के पास ते गए। मोमिन ले 
कहा, तुम्हारे घन्य भाग्य हैं कि ऐसा पुत्र मित्रा!। उसने शिशु 
को उसकी ठुड्डी पकड़ कर पूछा, 'किसका बेटा है !! उसने कहा, 
में वीगनंद के औरस और दिव्या के जठर से जन्‍्मा शिशु हैँ ।? 
माता पिता को इस पर हृद विश्वास हो गया । सोमिन ने अरबी 
भाषा की शब्दावत्ली छानवीन कर उसका नाम कबीर रखा। 
यह बात सारे शहर में फेल गई | पड़ोस की कर्मादेंवी त्राह्मणी ने 
जिसकी जठर से उत्पन्न कन्या एक मास पहले गत हो चुकी थी 
दूध पिलाना म्वीकार किया। एक वेश्य न बिशाई हुई गाय भेत 
क | परंतु शिशु ने किसी के दूध को ग्रहण नहीं किया। तीसरे 
दिन शिशु को रक्षा और माता पिता की चिंता दूर करने के लिए 
स्वरा: रासानंदजी न प्रिय शिष्य अनंतानंदजी के द्वारा 'सुधामुची” 
नाम की जड़ी सेजी जिसे शिशु मुख में डालकर चूसने लगा। 
यह बूटी 'कबीर बूटी? नाम से प्रसिद्ध हुईं। इससे कबीर की 
युति फिर ज्यों की त्यों ही गई । 
> »९ २ 


काशी के पंडित स्वामी जी के पास गए और कहा, 'कबीर 
जुलाहे ने कंठी तिलक, माला और छाप लगा लिया । वह अपने 
को आपका शिष्य बतलाता है। क्या यह सच है? यदि ऐसा 
है तो अनर्थ है। स्वामी जी ने शंख बजाया। इससे सबकी 
देषाप्ि घुझ कर शांत दो गई | तब स्वामी जी ने कहा, बह मेरा 
शिष्य हैं। भगवान सबके हैं ओर भगवत शरणागति का सबको 
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समान अधिकार है |!” इतने सें कबीर भी आ गए। उनके मुख 
पर ऐसा प्रकाश था कि उससे प्रभावान्वित होकर वे सब लोग 
उठ खड़े हुए ओर परदा भी, जो स्वामीजी अदि अन्य लोगों 
के बीच में जगा रहता था, हटा दिया गया। साक्षात्‌ दर्शन ने 
उनके अंतःकरण को स्वच्छ ओर श्रकाशित कर दिया। स्वामी 
जी ने कहा, हुसेनवंशी माता द्वारा शुद्ध सात्विक भोजन से पत्ञा 
जिसने तकी (शेख तकी ) के प्यालें को अनिच्छा-पुबंक लौटा 
दिया उसको देय दृष्टि से कंबल वस्य व्यवसाय के कारण देखना 
मिथ्या अभिमान का ही काम है। ऐसे सत्पात्र को जो शैशवा- 
बस्था में अपने माता पिता का परिचय दे चुका है मोक्ष-मार्गीय 
दीक्षा से बंचित करना किसी भी समदर्शी जगदूगुरु के लिए 
उचित काय नहीं है ।? 'हमने व्यथ ही महद्दात्मा को कष्ट दिया?, ये 
बातें उन बिद्वानों क शुद्ध हृदय में अपने आप दी स्फुरित द्वोने 
लगी । उन्हं।ने क्षमा साँगा ओर बिदा हुए । 
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दिल्ली में तेमूर का हत्याकांड (१४५४ बि० ) और लखनोती 
का उपद्रव ( १३३८ वि० ) होने के पश्चात्‌ चारों ओर क श्रद्धालु 
स्वामी जी क पास आये । उस समय अजान के साथ मोलबी 
ओर मुल्लाओं के कंठ बंद हो गए । सब बड़े बिकल्न थे । उन्होंने 
इसकी जड़ कबीर को समझा (ऐसा विदित द्वोता है कि उन्होंने 
कबीर पर अवश्य अत्याचार किया था ) और उसकी ओर इगित 
किया। इच्बनूर और तकी आदि मौलवी राजाज्ञा क साथ मेंट 
ओर उपहार खतेकर कबीर के पास गए । कबीर ने सेंट और उप- 
द्वार को गंगा जी में फिकवा दिया; परंतु बहुत अनुनय विनय के 
पश्चात्‌ वह उनके साथ शुरू रासानंद के पास गया। स्वामी जी 
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ने उपदेश दिया, ईश्वर मुसलमानों का ही नहीं, सबका है। वह 
किसी का पक्षपार्त' नहीं। यही मुस्तफा का आदेश दैँ। केवल 
पूजा के विधान में भेद दोन से दूसरों पर जजिया लगाना अनु 
खित है | मंदिर बनवान में और उपासना करने में प्रतिबंध हटा 
देता चाहिए। मंदिरों का ध्वम्त नहीं करना चाहिए। मस जद 
के सामने वर का उतारा ज्ञाय। यह पत्ञपातपूर्ण ओर पुरानी 
घमनीत के विरुद्ध तथा पारम्परिक प्रीति को बिगाइने बाला 
है। गाय की कुर्बानी अनावश्यक है। जब आचाय न दी प्राण- 
रक्षा के लिए उसे प्रहण नहीं छिया तो आर मुल्लाओं छा आम्नाय 
के प्रचार में रुकावट न डालनी चाहिए। धम पुम्तक न जलाईं 
जाँय, देव मंदिर न ढहाये जाये ओर न किसी का जी जलाया 
जाय | मुहरम में त्यादह्ाग्पव मनवान में प्रतिबंध न रहे । ख््रियों 
का सतीत्व नष्ट न किया जाय | कथा आदि में शंग्य बज्ञान का 
निषेघ न रहे । कुंभादि पर्वों पर यात्रियों स कर न लिया ज्ञाय । 
कोई हिंदू किसी फकोर के पास ज्ञाय तो उसको उसी के घर्मी- 
मनुसार उपदेश दिया जाय। यदि इन बारह प्रतिन्नाओं में से 
किसी का उल्लंघन होगा तो राज्य नष्ट हो जाएगा । उन्होंन इन 
प्रतिन्नाओं को उचित जान कर मान लिया। शर्तों को लिपिबद्ध 
करके उस पर बादशाह की मुहर लगाई गई। तब सब ठीक 
हो गया। 
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काँचीवरम्‌ ( दक्षिण ) के लोगों ने वणदंष के कारण 
रेदास ओर कबीर की निंदा की। स्वामी जी के जमात का 
किसी ने भी स्वागत सत्कार नहीं किया। पुरी के उचर विद्याधर 
प्रजेश न भाजन सामग्री की व्यवस्था की और स्वयं भी सवा 
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में उपस्थित हुआ | एकद्न उसके वापिस आने में देर हो जाने 
के कारण उसकी श्री सीवा अनुधीता स्वयं पति की खोज्ञ में 
लमात की ओर चल्नी | सामने ही गुरवानी गोदादेवी जा रही 
थी | उसने साथ की स्वियों से रानी को इंगित करके कहा, वह 
कबीर की जोय जा रही है।छू न जाना। बच के जाना?। 
पतित्रता को इस पर बढ़ा क्रोध आया ओर उसने शाप दिया, 
तेरे इस भगवतापराध के कारण ( जुलाहे के रूप में भागवत 
की गिंदा की) इस कारण सारे देश में वदल्चनि्माण के उपकरण नष्ट 
हो जाएंगे | दरिद्रता का विस्तार होगा ओर तेरे समान विचारवाले 
स्तेच्छ योति में पतित होंगे। नक्षत्र तिलमिल्ाते, वायु विषेत्ती 
बहेगी । पृथ्वी फटे ओर तू खटे? । तत्काल प्ृथ्वी फटी और गोदा- 
देवी उसी में समा गई । हाहाकार मच गया । दूसरे दिन से ध्म- 
दंड चला | ज्ञोग जब रसोई बनाएं तो चौके में कबीरदास प्रकट 
दिखाई दें । काई भोजन न करे । इस प्रकार दो दिन और दो 
रात भूखे रहने पर सबका अभिमान दूर हो गया। सब नमित 
भाव से स्वामी जी के पास गए। विद्यारण्यमुनि भी शिष्यवर्ग 
ओर राज्ञमंत्री सहित उपस्थित हुए। शापानुग्रह की प्राथना 
की । स्वामी जी ने कहा, यह घमदंड भविष्यकल्याण के लिए 
था। अब ऐसा न होगा। पतिन्रता का शाप व्यथ न जाएगा। 
भगवान भी उसे नहीं टाल सकते। जब यह विषवृक्ष फल्लेगा 
तब देशवासी बड़े कष्ट में पढ़ंगे। शाप के प्रभाव से इसी 
किनारे से वशिक-समाज आयेगा ओर करपघां चरखा घर घर 
से मिटाकर सब व्यवसाय हस्तगत करके देश को महा कंगाल 
बना देगा । दरिद्रता के कारण धीरज छूट जाएगा ओर 
घमम सलानि उपस्थित हो जाएगी। ऐसे ही समय में बढेद्दी के 
वरदान का फल्नीभृत होने का योग लगेगा । उस समय कबीर 
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दास की ज्योति वशिककुल में मोहनदास (? गाँधी जी ) के 
नाम से उतरेगी । चरख्या का प्रचार करेगी ओर रामनाम के 
प्रताप से सब दुःख दारिद्रय भगावेगी-- 


तिध्पप कबीरा कारुओं | छंदाल सोहन गारुशआं | 
विद्यांत सडपढ़ फारुआं | रामेति पुहपुण पारुआं ॥ 


विद्यारए्य स्वामी ने प्रश्न किया, दरिद्रता सदृशुण का नाश 
ओर दुगु ण की वृद्धि करती है तो क्‍या उस कठिन समय में 
लिःसीस धर्मग्लानि की रोकथाम करने के लिए “कम मृत्रधार! 
की ओर से कोई विशेष आयोजन होगा! । स्वामी जी ने मुस्करा- 
कर कहा, 'परित्राणाय साधूनां' के प्रमाण से आप ऐसा प्रश्न करते 
हैं। सो आप जैसे सहृदय ज्ञानी पुरुष से छिपा नहीं गह सकता | 
पचनद देश में विदेद्द (? नानक ) और बंग में राधा जी के 
प्रस प्रस का सम जञानन के लिए श्रीयादवराज ८ गांरांग-महा- 
प्रभु) स्वयं अवतरित होंगे आर धमरत्षा की व्यवस्था करगे | श्स 
प्रकार पृव, पश्चिस, उत्तर, दक्षिण चारों खुंट में धमरक्षा का 
कंटकाकीय पथ कम पृत्र धार भगवान ही प्रशस्त कर देंगे। 

विद्यारण्यमुनि को परम संतोष हुआ । मनकी मल्िनता दूर 
हुई । रहस्य की प्रतिज्ञा करके अपने व्यक्तित्व के बिषय में पूछा | 
स्वामी जी ने एक पृष्प दिया। विद्यारण्य मुनि ने दलों पर 
एकांग्र दृष्टि से देखा ओर सब्र ज्ञान लिया, भविष्य भी 
देख लिया | 


रंदास 
इनका केवल नामोल्लेख हुआ है जो कचीर के बवृत्त के 
अंतगत है । 
८ 
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र्वाजा निञ्ामुद्दीन औलिया ने अपने शिष्य कवि खुसरो 
के हाथ एक विचित्र पत्र भेजा जो सुनहरे वेल्लबूटों से खूब 
सजा था । ध्यान देकर देखने पर उसमें अरबी भाषा का सूत्र 
लिखा था जो उनके पृज्यम्रंथ में है--“इल्लाब जिम्ु अल्लाह ततमैन 
उल्कुलूबः--अथीत्‌, भगवत के सुमिरन भजन से दी आत्मा 
को शांति प्राप्त होती है। सुचतुर कबषि ने इसका परिचय दिया 
ओर टीकाटिप्पणी सहित इसकी पूरी व्याख्या की जिसे सुनकर 
समुपस्थित सत्जन बहुत प्रसन्न हुए। भ्रगवत भागवत की 
तन्‍्मयता पर एकता भासित हुईं | तब वह बहुमूल्य पत्र स्वामी 
जी के चरणकमलों में इस प्रकार युक्तिपुषक परदे के भीतर 
'पहुँचाया गया कि उसका कोई भी भाग या कोना दबा मुझ्ा 
नहीं | गरद से घब्बा भी नहीं पड़ा। फिर प्रतीक्षा करते देर 
ही गई | तब कविवर खुसरो ने एक कसीदा प्रेमरस से पूर्ण 
सुनाया जिसका प्रथम पाद फारसी भाषा में ओर द्वितीय चरण 
हिंदी भाषा में था। उसमें गुरुवर की दयालुता को नायिका 
मानकर उसके प्रति अग्राध प्रम प्रकट किया गया था। इतने में 
स्वामी जी ने दृशन दिया। कवि आत्मानुभव का सुख लूटने 
लगा । स्वामी जी ने खुसरो का आदर किया और पाटंबर पर 
एक मंत्र अंकित कर अद्भुत पृष्प्तताओं से खचित अश्रक की 
मंजूषा में रखकर उसके हाथ वह ख्वाजा जी के पास भेजा 
गया । पीपा जी को भी साथ में भेजा गया । 
पीपा 
गागरोन के राजा पीपा स्वामी जी के पास देवी की आज्ञा 
से दर्शन को आए | बड़ी कठिनाई से अनंतानंद जी के कहने 
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पर स्वामी जी की आज्ञा हुई कि कुएं में गिर जाओ | पीपाजञी 
बिना विचारे कुएं में गिर पढड़े। वहाँ अनक प्रकार के हृश्यों को 
देखा । पश्चात्‌ स्वामी जी के चरण-द्शन हुए भौर दीक्षा 
मिली | काशी में उनकी बड़ी ख्याति हुईै। कुछ समय पश्चात्‌ 
पीपा जी स्वामी जी को जमात सहित अपने राज्य में ले गए | 
चारमास तक उनकी सवा को | पं छे राज्य त्याग करके उन्हीं के 
साथ दो लिए। उनकी श्री ने भी उनका अनुगमन किया। 
द्वारिका जाकर ये दंपति समुद्र में प्रविष्ट हुए। वहाँ उनको 
राधाकृष्ण का दर्शन मिला और जब बाहर निकले तो शंख 
चंद्र की छाप उनके वदन पर विद्यमान थी । 


है 


4 ०५ हम २ 
हस्तत्षेख के मुख पृष्ठ पर इस प्रकार लिखा है-- 
श्री रामोजयति 
अथ पअसंग पारिजात 
जिसमें 
भगवान रामानंदाचाय के दिव्यचरित तथा सदुपदेश 
प्रणेता 


श्री श्रीचेतनदासजो कृत श्रीमोनिक सहाराजोक्त अनिद्धनामक 
हिंदी अनुवाद समन्वित 
डर प्राप्त 
श्रीविनायक जी महाराज संचत्‌ १५२४ वि० 
श्रीपरसईंस जो रासमंगलदास गोकुछ भवन अयोध्याने संवत्‌ १९८४ 
में पाया । 
संबद्‌ १९९७ में मलूक जो ( केदल बहादुर, प्र थस्वामी ) को मिद्धा। 

६४% 





(७) 


निंवाके संप्रदाय 


हरिदासी मत 


(१) निम्बाक 

(२) मत के प्रसिद्ध आचाय 
( ४७ ) वाक्ष्विक सिद्धांत 

(४ ) साधना-पद्धति 

(५ ) हरिदासी मत 


नियमति निजमक्तान्‌ क्लेशकर्मादि-जालात्‌ 
दिशति पदमजस्रानन्दमोक्ष समन्तात । 
स जयति नियमानन्दाख्यया5«चार्यवर्यों 
यदुपतिकरग त॑ चक्ररूप प्रप्च ॥ 
“-अनन्तराम 


कृष्णभक्ति का प्रचार 


पहले कहा गया है कि रामाश्रयी भक्ति के प्रचार का प्रधान 
स्थान था काशी और क्ृष्णभक्तिके प्रसारका मुख्य स्थान था वृंदा- 
वन । कृष्ण के उपासक वेष्ण॒व संप्रदायों ने भगवान श्री ऋृष्णचंद्र 
की जन्मभूसि तथा क्रेल्रिम्थली मधुरा-वृदावन को अपने विशिष्ट 
'मतों के प्रचार के लिए उपयुक्त केद्रम्थली बनाया था । १६ वीं शती 
में क्ष्णमक्ति के अभ्युदय तथा वित्तास का मुख्य स्थल्ष था यही 
वुद्ावन, जहाँ निवास करनेवाले पतित्रात्मा वेष्णव भक्तों ने 
अपने आचार से, तपस्या से तथा ग्रथों से भगवान्‌ ब्रजनंदन की 
प्रमा्भक्ति का प्रचार जनता के भीतर किया | वृंदावन अत्यन्त 
प्राचीन काल से नंदनंदन की अभिराम जन्मभूमि दोने के 
कारण पत्रिित्र तीर्थ माना जाता था; धनी मानी भक्तों की श्रद्धा 
आर निष्ठा के प्रतीक कमनीय कलेबर विशालकाय विप्खुमंदिर 
थे जहाँ भारत के भावुक भक्त पधार कर भगवान्‌ के ललित 
विग्महां का दर्शन कर अपने ज्ोचनों को और रम्य चरितावली 
का कीतर्न कर अपने जीवन को कृतकृत्य बनाते थे । 
परंतु मथुरा भी काशी के समान द्वी विधर्मी यत्रनों के कोप 
तथा आक्रमण का अनेक शताब्दियों तक भाजन बी रही। 
१०१७ ई० (२ दिसंबर) में छुलतान महमूद ने इस नगरी के ऊपर 
प्रवल आक्रमण कर घन जन की विशेष क्षति पहुँचाई | भारतीय 
इतिहास इसका प्रबल साक्षी है कि इसी कल्त में प्राचीन सु दर 
मंदिरों का ध्वंस संपन्न हो गया धा। अगल्ली तीन शतियों में यह्द 


११२ भागवत संप्रदाय 


स्थान अभी पनपने भी नहीं पाया कि बादशाह सिकंदर 
लोदी ( १४८४-१४१३ ई० ) के आक्रमणों ने इसे पुनः ध्वस्त कर 
दिया । इसी शती में ऋष्णुभक्तों ने मथुरा के तीर्थों का उद्धार कर 
उसे प्रबल भक्तिकेंद्र बनाया | इस काय में सबसे बड़ा अध्यव- 
सायी संप्रदाय था श्रीकृष्ण चेतन्य का जिन्होंने प्राचीन मंदिरों 
के मूज्ञ स्थान को खोज कर तथा मूल्-विग्नह का पता लगा कर 
चज़मंडल के प्राचीन गोरब का पुनरुद्धार किया । उस समय यह 
स्थान एक विराट बीहड़ अरण्य था जहाँ संदिरों की खोज तथा 
प्रतिष्ठा, सूर्तियों का वंदिक विधि से अर्चा तथा पूजा का काम 
गोडीय वेष्णवों ने बड़े उत्साह, लगन तथा निष्ठा के साथ किया- 
था | इसी. समय वल्लमाचाय ने भी अपने संप्रदाय की प्रतिष्ठा 
इसी स्थान पर की । निंबाक संप्रदाय भी कृष्ण भक्ति का ही 
प्रचारक है । इन दोनों संप्रदायों से पद्दिले द्वी निंबाक संप्रदाय 
ने अपने प्रचार का केंद्र मथुरा मंडत्न को बनाया था। निंबाक 
ने ही स्वयं इस नगरी में अपने संप्रदाय की प्रतिष्ठा की। मेरी 
इष्टि सें निंबाक संप्रदाय की त्रज॒मंडल में प्रतिष्ठा दोनों की अपेक्षा 
निःखंदेह प्राचीनतर है। चैतन्यमत माध्वसंप्रदाय की ही 
शाखा है जिसकी संयोजक आखला के रूप में. माथवेन्द्रपुरी 
विराजमान है जो साध्वमतानुयायी होकर चैतन्य की साजक्षात्‌ 
गुरुपरपरा में थे। वल्लभ्रमत ब्रज्॒मंडत्ञ में ही अंकुरित तथा 
पल्चवित हुआ । 


निय्‌ ५ 
१--निबा्क 
वेष्णवसंप्रदायों में निंचाक मद का एक विशिष्ट महत्त्व 


है दाशनिकता की दृष्टि से दी नहीं, भ्रत्युव प्राचीनता की दृष्टि से 
भी । इस सत का इतिहास अभी गंभीर अध्ययन का विषय है । 





श्रीक्षी निग्वार्काचार्य 


निवाक संप्रदाय ३१३ 


समुचित सामग्री के अभाव में अभी तक मोटे प्रश्नों का भी 
समाधान नहीं हो पाया है। यह मत कब उत्पन्न हुआ ? तथा 
कहाँ उत्पन्न हुआ ? तथा किस प्रकार विकसित होऋर वतमान 
दशा मैं पहुँचा ? हिंदी साहित्य के विकास में इस संप्रदास के 
कवियों ने कितना महत्त्वपूर्ण काय किया ? ये कतिपय प्रश्न अभी 
भी अपनी मीमांसा के निमित्त अवसर ब्वोज रहे हैं । 


इतना तो निश्चित है छि इस वेष्णव सत के ऐनिद्ामिक 
प्रतिनिधि श्री आचाय निबाके हैं। इस सत के सबप्रथम 
इपदेष्टा हंसावतार भ्रगवान्‌ हैं जिनके शिप्य सनत्कुमार हैं 
जज्रन्होंने इसका उपदेश श्री महर्षि नारदजी को दिया और 
नारद जी से ही यह उपदेश निंबाक को प्राप्त हुआ | श्रीमद्भाग- 
वत ( ११ रक० १२ अ० ) से ज्ञात होता है कि सनत्कुमार के 
योगविषयक प्रश्नों का उत्तर भगवान ने 'हंस' का अवतार 
घारण कर दिया था* । अतः वे ही इसके आद्य प्रत्॒तंक हैं | 
श्रीहंस भगवान्‌ की प्राकट्य तिथि कार्तिक शुक्ता नवमी ( अज्ञय 
नवमी ) मानी जाती है और उस दिन प्रातः काल इनका 
जन्मोत्सव मनाया जाता है। सनक आदि चतुः सनों का 
आाविर्भाव-काल भी इसी ही तिथि को माना जाता है। नारद 
जी सनत्कुमार के शिष्य थे; इसका प्रमाण छांदोग्य 
डपनिषत से देखा जा सकता है | इनका प्राकत्य मागर्शाष शुक्का 
१२ ( व्यंज्ञन द्वादर्शी ) दे । 


कक मम निन नमक जा ४४४४७७७७७एएएए 
ऑष्णबमनननननपननकान बयान लिन नाम. गिराया टीन आनधणा जन... आनिनिभगषशाएए 


१ सा मामचिन्तयद देव: प्रश्नपारतितीपया | 
तस्याहं हंसूूपेण सकाशमगर्म तदा ॥ 
ब्ल-सग० ११॥१२॥१६ 


३१४ मागवत संप्रदाय 


इस परंपरा के कारण यह संप्रदाय हंससंप्रदाय, सनकादि 
सप्रदाय ( या सनातन संप्रदाय ) देवषिसंग्रदाय आदि सिन्न 
भिन्न नामों से पुकारा जाता है । 


इनकी जन्मतिथि कार्तिक शुक्ल पूर्णिमा मानी जाती है 
और तत्संबद्ध इसी दिन उत्सव मनाये जाते हैं। 


निंबाके का देशकाज़ आज़ भी अज्ञानान्धकार के भीतर 
आवृत है | सुना जाता है कि ये जात्या तेलंग ब्राह्मण थे ओर 
दक्षिण के बेलारी जिला के निवासी थे, परंतु निबाक॑ मत का 
तनिक भी संबंध तेलंग देश से आज नहीं है। न तो उनके... 
अनुयायी द्वी उस देश में पाये जाते हैं न उनके किसी संबंधी 
का ही उधर पता चलता है। निंबाक वष्णवों का अखाड़ा है 
वृंदावन द्वी । आज भी गोवर्धन के समीपस्थ “निम्बग्राम! 
इनका प्रधान स्थान बतजल्नाया जाता है। उत्तर भारत 
में, विशेष कर मथुरा मण्डल में, ही इन वेष्णवों की स्थिति 
निंबाक का संबंध ब्रजमण्डल से ही जोड़ती है। इनके जीवन 
की एक ही घटना सवत्र प्रसिद्ध दीखती है। ये स्वभाव से ही बड़े 
तपस्वी, योगी तथा भगवद्भक्त थे। कहा जाता है कि दक्षिण 
देश में गांदावरी के तीर पर स्थित बेदुयपत्तन के निकट अरुणा- 
श्रम में श्री अरुणमुनि की पत्नी श्री जयंती देवी के ग्भसे इनका 
जन्म हुआ था। ये भगवान्‌ के प्रिय आयुध सुद्शन चक्र के 
अवतार माने जाते हैं। सुनते हैं कि इनके उपनयन-संस्कार के 
समय स्वयं देवर्षि नारद ने उपस्थित होकर इन्हें गोपाल मंत्र की 
दीक्षा दी एवं श्री-मू-लीला” सहित श्री ऋष्णोपासना का उप- 
देश दिया इनका प्रथम नाम नियमानंद था । नियमानंद को 
निंबाक नाम से प्रसिद्धि की कथा भक्तमात् के अनुसार इस प्रकार 


क्र 
निद्रऋ संप्रदाय 


न 
जि 


प्‌ 


बतलाई जाती है। मधुरा के पास बमुनातीर के समीप श्र व- 
क्षेत्र में म्रामी ज्ञी विराजमान थे। तब कोई संन्यासी आपके 
पास आया। आध्यात्मिक चर्चा में अआराचाय इतने तन्लीन हो 
गये कि उन्हें पता न चला कि अंशुमात्री अ्रम्ताचल् के शिखर 
से नीचे चले गए । संध्या हा चतल्ी। अपन अतिथि को भोजन 
करान के लिए उद्यत होने पर इन्हें पता चल्ला कि रात्रिभाजन 
निषिद्ध होन से संन्‍्यासी जी रात को भोजन न कररगे। इस 
अतिथि-सत्कार की त्रुटि से इन्हें बड़ी वेदना हुई। एक विचित्र 
घटना घटी | अतिथि ने देखा ओर स्वयं आचाय न देगा कि 
आप्रम के नीम वृक्ष के ऊपर सूय भगवान्‌ चमक रहे हैं* । प्रसन्न 
होकर अतिथि को भोजन कराया। तदनंतर सृूथ अम्त हो गये 
ओर घनघोर अंधकार सवबंत्र छा गया। इस चमत्कार तथा 
भगवत्त्कृपा के कारण इनका नाम निवादिन्य अथवा निबाक पड़ 
गया तथा इसी नाम से ये प्रलिद्ध हो गये | 


पनय 


इनका आविभाव कब हुआ ? यह एक विषम पहेली है 
जिसका सुल्काना वतमान ज्ञान की दशा में एकांत असंभव सा 
प्रतीत होता है। इनके अनुयायियों के मंतव्यानुसार इनका उदय 
कलियुग के प्रारंभ सें हुआ था । ये वेदव्यास के समकालीन बत- 
लाये ज्ञाते हैं। इधर नवीन गवेषक इनका समय १२ बीं श्ती या 
उसके भो पीछे मानते हैं । 
१ गोबधन के निकट जिस अश्याश्रम में श्रीनिंत्राक ने दरडी को 
इस विचित्र घटना का दशन कराया था, आज भी वह स्थान निम्बग्राम 
नाम से प्रसद्ध है| 


३१६ भागवत संप्रदाय 


डा० भंडारकर ने गुरु परंपरा की छान बीन करके इनका 
समय ई० सन्‌ ११६२ के आस पास माना है ।" और नवीन 
विद्वानों की दृष्टि में यही इनका प्राचीनतस काल है। परंतु केवत्त 
गुरुपरंपरा के आधार पर काल निरेय करना बिना अन्य सहा- 
यक तथा पोषक सामग्री के नितांतव आमक है। गुरुपरंपरा बीच 
बीचमें छिन्न-भिन्न भी हुआ करती है। अतः ठीक ठीक पीढ़ियोंका 
पता नहीं चलता । दूसरे एक पीढ़ी के लिए कितने वर्षों का समय 
माना जाय ? इसका भी निर्णय करना नितांत दुष्कर है। 
निम्बाकोनुयायी पंडितों का कथन दे कि हमारे आचाय योगा- 
भ्यासी होने के कारण विशेष दीघेजीवी थे तथा दो सौ तीन-सौ 
वर्षों की आयु उन्हें प्राप्त थी। फल्लत: इसी आधार पर हम किसी 
निर्णय पर नहीं पहुँच सकते ।* 


हमारी दृष्टि में यह संप्रदाय वेष्णव संप्रदायों से प्राचीनतम 
प्रतीत होता है। निम्बाक-कऋत वेदांतभाष्य ८ वेदांव पारिजाद 
सौरभ ) बड़ा ही संक्षिप्त है और इसमें किसी के मत का खंडन 
नहीं है, केवल अपने देताहत सिद्धांत का प्रतिपादन ही लध्वक्षरों में 
किया गया हे | भाष्य का यह रूप निःसंदेह इसकी प्राचीनता का 
औयोतक है। यह संप्रदाय स्वभावतः मंडनप्रिय होने के कारण किसी 


१ भंडारकर--वेष्णुविज्म शैविज्म० पृ० ८६७ | 

२ विद्याभूषण श्री त्रजवल्लम शरण वेदांताचाय॑ जी ने अनेक पुट्ट 
प्रमाणों से इस मत की प्राचीनता सिद्ध करने का छाधनीय प्रयक्ञ किया 
है । द्रष्टव्य गीवाघम (काशी, नव०तथा दिस० १६४८) पु० ६२४-६३०। 
उद्योग बहुत अच्छा है, परंतु स्थान स्थान पर संदिग्ध होने से प्रमाण 
अकास्य नहीं है । 


निंद्यक संप्रदाय ३१७ 


से शाख्राथ के लिए विशेष रूप से नहीं उत्तकता। कमर से कम 
प्राचीन भाष्य तथा वृत्तियों की यही दशा है | 

इस संभ्रदाय की प्राचीनता के विषय में भविष्य पुराण का 
यह पद्म भी उद्धृत किया जाता है जिसमें एकादशी के निर्णय 
के अवसर पर निम्बाक का मत इद्धत किया गया है ओर अति 
शय आदर प्रदशन के लिए वे 'भगवान' शब्द के द्वारा अभिद्दित 
किये गए हैं 


निम्बार्कों भगवान्‌ येपां वाम्छिता्थफल्मप्रदः । 
उदय-व्यापिनी ्राद्या कुले तिथिरुपोषणे ॥ 


इस पद्म को कमलाकर भट्ट ने अपने “निर्णय सिंधु? में ओर 
भछोजि दीक्षित ने भी में भविष्य-पुराणीय कद कर सादर 
उल्लिखित किया है ।* 


निम्बाक के चार शिष्य बतल्ाए जाते हें-- 


( १ ) श्री निवासाचाय--आप प्रधान शिप्य थे। इनका 
निवास-स्थान मथुरा जिला गोवधन से कोंस दूर (श्री राधाकुएड) 
ललितासंगम पर माना जाता है। जन्म तिथि वसंत पंचमी। 
ग्रंथ-( १ ) 'वेदांत कोस्तुभ” नामक शारीरक मीमांसा भाष्य | 
( मुद्रित ) ( ९ ) ल्घुस्तवराज सभाष्य ( मु? )। रूयाति-निर्शय, 
पारिजात कौस्तुम भाष्य तथा रहत्य-प्रबंध नामक प्रंथों का निर्देश 
मिलता है, परंतु अभी तक ये अप्राप्य हैं । 


( २ ) औदुम्बराचाय--वासस्थान कुरुक्षेत्र के पास मुख्य 


१ द्रष्टव्य श्री संकपणशरणुदेव रचित “बेष्णवघम सुरद्ुममंजरी' 
पृु० १२४-१३० 
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प्रंथ ( १) ओदुंंबर संहिता (लिखित ); (२) श्री निम्बाकं 
विक्रांति ( मु० ) 
(३) गौरमुखाचाय--वासस्थान  निमिषारण्य । ग्रंथ 
निम्बाकसहसत्र नाम ( ल्ि० ) 
(४ ) खत्मणभद्द-इन्होंने अह्यसूत्र पर एक स्वतंत्र सूक्षम 
वृत्ति लिखी हे जो अभी तक हस्तलिखत रूप में डपत्नव्ध है । 
निम्बाका चाय द्वारा निर्मित प्रंथ-- 
की (१ ) पारिजात सोरभ--ब्रह्मसूत्र के ऊपर नितांत स्वल्पकाय 
बृत्ति | 


£२ ) दशश्लोकी--सिद्धांत-प्रतिपादक दश झ्ोकों का 
संग्रह जिसपर हरिव्यासदेव रचित व्याख्या प्राचीन तथा महरव- 
शालिनी मानी जाती है । 


(३ ) श्रीकृष्णस्तवशज--निम्दाक मत के प्रतिपादक २५ 
श्लोकों का स्तुतिपरक ग्रन्थ जिसकी श्रुत्यन्तझ्चुरहुम, श्रुतिसिद्धान्त- 
मंजरी तथा श्र॒त्यन्तकल्पवल्ली नामक व्याख्यायें प्रकाशित हैं । 

(४) मन्चरहस्यघोडशी--इसमें १८ ज्छोक हैं जिनके प्रथम 
१६ श्लोकों में निम्बाके मत के पूज्य मन्त्र--अष्टादशाक्षर गोपाल 
मन्त्र--की विस्तृत व्याख्या है। इसके ऊपर सुन्दर भद्टाचाय ने 
भन्त्रार्थरहसुथ व्याख्या नामक टीका लिखी है ( मु० )। 

(४ ) प्रपन्नकल्पवज्ञी--इस सम्प्रदाय में ( १) श्री मुकुन्द- 
शरख मन्त्र को ( नारदपश्रात्रानुमोदित ) तथा (२ ) अष्टादशा- 
ज्षर गोपात्रसन्त्र की दीक्षा की पद्धति परपरा से प्राप्त है। 
आचाय तनिम्बाक ने इन दोनों मन्त्रों का उपदेश गुरुवय नारदजी 
से प्राप्त कर इनकी व्याख्या के निमिच दो ग्रन्थों की रचना की। 
यूबे ग्रन्थ में गोपात्न मन्त्र की विस्तृत व्याख्या है। प्रस्तुत पन्ध 


नित्ाक प्रदाय डे शर्ट 


में शरण मन्त्र के रहस्य का उद्घाटन हैं। इसके ऊपर सुप्रसिद्ध 
सुन्दर भट्टाचाय न अपन्नसुस्तरुमझ्जरीः नामक विम्दृत भाष्य 
लिखा हैं। हिंदी अनुवाद के साथ मुद्रित! । 

आचाय निम्वाक की पूर्वोक्त रचनायें सबंत्र प्रस्तिद्ध हें, पर॑तु 
पुरुषात्तम तथा सुन्दर भट्ट आदि अबान्तरकालीन लेग्बकों के 
उल्लेखों से पता चलता हैं कि इन्होंन (६) गोतावाक्याथ, 
(७) प्रपत्तिचिन्तामणि तथा (८) सदाचारप्रकाश नामक 
तीन ग्रन्थों का भी निर्माण किया था, परंतु अभी तक ये ग्रन्थ 
उपलब्ध नहीं हुए हैँ । 


२--मत के प्रसिद्ध आचाय॑ 


पुरषोच्तमाचाय --निंबाक से सप्तम पीढी में स्थित-आराचाय 
कृत दशखछोकी पर 'वेदांत रल मंजूपा? नामक बुददुभाध्य 
के रचयिता | इन्होंन ही सवप्रथम दशश्लोकी तथा रहम्य-प्रबंध 
पर विवरण लिखा । ईसीलिए (बिवरणकार” नाम से प्रसिद्ध हैं। 
दूसरा ग्रंथ है-भरत्यंतसुरद्मम जिसमें आचाय के श्र|कऋष्णस्तवराज 
की पांडित्यपूर्रा व्याख्या है । 


देवाचायं--कृपाचारयके शिष्य श्रीदेवाचाय की सवश्र 
रचना है 'सिद्धांत जाह्ववी” जो त्ह्मसूत्र का विस्तृत समीक्षा- 
त्सक भाष्य है। इस प्रंथ में (५० ५६ )» वेदांवरत्न मंजूषा 
लेख मित्रता है। अतः ये अवांतरकाल्ीन लेखक 

हैं। गुरुपरंपरा में संख्या १६ । गुजराधिप राजा कुमारपाक्ष के 
अभिषक काल में बतंसान माने जाते हैं | देवाचाय जी तक एक 


आिनिन लय निककि तन अतिकननननन+लककाकबस.जतकनननमनननमनानात 


१ श्री शुकदेव नारायणसिंह कृत हिंदी अनुवाद, सं० २००७ 
छुपरा ( बिहार ) 
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ही शिष्य परंपरा थी, परंतु इनसे दो धारा द्वो जाती है--प्रधान 
शाखा मे सुंदर भट्टाचायं। दूसरी- शाखा सें ब्जमभूषण 
देवाचाय । 

खुंदर भदह्ााचाय--निंबाक मत के प्रौद़ दाशनिक माने जाते 
हैं। देवाचाये जी के शिष्य । गुरु के जाहबी ग्रंथ पर 'सेतः 
नामक विस्तृत व्याख्यान प्रस्तुत किया। प्रथम तरंग चतुःसूत्री 
तक प्राप्त तथा मसुद्वित; शेष अल्ृक््य । आचाय-रचित ग्रथ 
सें० ४ तथा ४ पर प्रामाणिक पांडित्यपूर्ण व्याख्याय लिखीं | 

केशव काश्मीरी-ये इस संप्रदाय में नितांत प्रौढ दिग्विज्यी 
विद्वान हुए हैं । इनके प्र'थ संप्रदाय की अतुल संपत्ति हैं। इनके 
ग्रंथ हैं-- 

(१ ) तत्त्वप्रकाशिका--गीता का निंबाक मतानुयायी 
भाष्य ( मु० ) | 

(२ ) कोस्तुभप्रभा--वेदांत कौस्तुमभ का निटांत पांडित्य- 
पूर्ण व्यास्यान जिसमें पग्मत का खण्डन बड़ी युक्तियों के साथ 
साम्रह किया गया दहै। ( मु० ) 

(३ ) प्रकाशिका--दशोपनिषद्‌ पर भाष्य जिसमें केवल 
'मुण्डक? का भाष्य प्रकाशित है, शेष अभी अलब्ध हैं | 

(४ ) भागवत दीका--केबल वेदस्तुतिका भाष्य उप- 
लब्ध तथा प्रकाशित | 

(४ ) ऋमदीपका--खतिलक (म्ु० ) | 

इनके देशकाल का भलीमाँति परिचय नहीं मित्रता । सुनते 
हैं इन्होंने तीन बार दिग्विजय कर “द्विग्जयी? की उपाधि प्राप्त 
की थी । काश्मीर में अधिक दिनों तक निवास करने के कारण 
काश्मीरी नाम से विख्यात थे । ये अतल्ाउद्दीव खिलजी ( शासन- 


५ निंदाक संप्रदाय ३२२१ 
काल ( १२६६ ई०-१३२५ ई० ) के समकालीन माने जाते हैं | 
कहते हें कि मथुरा के किसी मुसलमान स्वेदार के आदेशा 
नुसार एक फक्कीर ने लाल दरवाजे पर एक मंत्र टाँक दिया 
जिसके प्रभाव से जो भी हिंदू उघर से निकलता उसकी शिम्रा 
कट ज्ञाती ओर वह मुसलमान बन जाता । काश्मीरीजी सूचना 
पाकर उस स्थान पर अपन शिष्यों के साथ पहुँचे आर अपने 
प्रभाव से उस यंत्र को व्यथ बना डाला | ये मधूरा में 
ध्रव॒टीले पर निवास करते थे। इनके अन्तर्थधान का स्थान मथुरा 
में नारदटीला है जहाँ इनकी समाधि बनी हुई हैं। इनका 
जन्मोत्सव ज्येप्ठ शुक्ल चतुर्थी को मनाया जाता है। इनके एक 
शिष्य संकपणशरणदेव ने 'वष्णबधमसुरद्रममज़री” की रचना 
को थी जिसमें इस मत की श्रष्ठता तथा ब्रतादि का वर्णन हे 
काश्मीरीजी के विषय में यह शलोक प्रसिद्ध है-- 


वागीशा यस्य बदने हत्‌-कण्जे श्री हरिं! स्वयम्‌ 
यस्यादेशकरा देवा मन्त्रराज प्रसादतः ॥ 


नाभादासज्ी ने इसके पूर्वोक्त चमत्कार तथा सवंत्र दिग्विजय 
की सूचना में यह छप्पय लिखा है-- 


काससीर की छाप पाय तापन जगमंडन 
इृढ हरि-सक्ति-कुटार आनमत विटप विहंडन | 
मथुरा मध्य मलेच्छु वदल करे वर बट जोते 
काजी अजित अनेक देखि परचे भय भीते । 
बिदित बात संसार सत्र संत साखि नाहिन दुरी । 
श्री “केशवभट! नरमुकुट मणि जिनकी प्रभुता निस्तरी ॥ 
( छुप्पय ७५ ) 
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श्रीमडट 


आप केशव काश्मीरी जी के अंतरंग शिष्य थे। इनके गुरु- 
देव भगवान्‌ के ऐश्वय भाव के डपासक थे, तो ये माधुय मकरद 
के सच्चे मधुत्रत थे। आप माधुयरसोपासक थे और नित्य- 
विहारी श्री राधामाघव जी की दिव्य ल्ीलाओं के आनंद में 
सदा बिभोर रहते थे। आपने ही निबार्कीय आचार्यो में स्ब- 
प्रथम ब्रजभाषा में कविता की और इसीलिए इनका 'जुगल्लसतकः 
आदिबानी के नाम से संप्रदाय में विख्यात है। इनके यथार्थ 
समय का पता नहीं चलता। जुगज्सतक के रचना काल के 
चोतक दोहे का रूप भिन्‍न भिन्न मिलता है-- 
नेन बान पुनि राम ससि, गिनौ अंक गति बाम । 
जुगल सतक पूरन भयो संवत्‌ अति अभिराय ॥ 


यही यदि शुद्ध पाठ हो तो ग्रंथ का रचनाकाल १३०२ 
संवत्‌ ( 5१२६५ ई० ) ठहरता है, परंतु सभा में उपलब्ध हस्त- 
लिखित प्रति में 'राम” के स्थान पर 'राग? पाठ मिलता है जिसके 
कारण इसका निर्णय काल तीन सौ वष पीछे १६५२ संबत्‌ में 
चला जाता है। इसकी भाषा उतनी प्राचीन नहीं है कि यह 
१३वीं शरती की रचना माना जाय । 

श्रीमट्ट जी पहुँचे हुये भक्त थे। भगवान्‌ की रासल्ीला का 
आनंद उनके जीवन का दिव्य बनाये हुये था। अपनी मधुर 
साधना की झाँकी वे अपने ही झुंदर शब्दों में दिखला रहे हैं-- 

सेव्य हमारे श्रीअय प्यारे द्ृंदाविपिन-विल्धासी | 
नंदनदनवृषभानु-नंदिनी-चरन अनन्य उपासी ॥ 

मत अनय बस सदा एक रस विविध निकु ज़ निवासी । 
श्रीभट जुगल़ रूप बंशीवट सेवत सब सुखराशी ॥ 


निं है. 
बराक संप्रदाय ३०२३ 


इनकी कबिता ऊ चे दज्जञ की है। भक्ति से मिक्त हृदय का 
उद्गार कांमत्त पदावली के माध्यम द्वारा प्रकट होकर क्रिसके 
हृदय को रसखिक्त नहीं बनाता ? जुगल सरकार के उपासक 
श्रीभट्ट जी की कविता की सधुरिसा इसीलिए हमें क्िप्री दिव्य 
आनंद का आत्वाद देती है | एक दो पद ही उदाहरण के निर्मित्त 
पर्याप्र दोंगे-- 


जुगल किसोर हमारे ठाकुर । 
सदा सवंदा हम जिनके हैं. जनम जनम घर जाये चाकर ॥ 
चूक परे परिहे न कबहूँ सबहीा साँति दया के आकर । 
जें श्रोमट्ट प्रगट त्रि्ुवन में प्रनतनि पोषत परस सुधाकर ॥ 
भींजत कब देखें इन नेना । 
स्पामा जू को सुरंग चूनरी, मोहन को उपरना। 
स्थामा-स्थाम कु जतर ठाढ़े, जतन कियो कछु में ना ॥ 
श्रीभट उम्ड़ि घटा चहुँ दिसि ते घिरि आई जल सेना ॥ 


पक 


सुनते हैं. श्रीभदूट जी ने अपने इन्हीं लोचनों से वर्षोकान 
में भीजते हुए श्यामा-यास को देगव कर इस पद की रचना की 
थी । इनको उदात्त मक्तिसावना से प्रेरित द्वाकर ही नाभादास ने 
ठीक दी लिखा है-- 


मधुर-भाव संवलित ललित छोला सुबलित छुबि। 

निरपतः हरपत हृदय प्रेम बरधत सुकलित कवि ॥ 
भत॒ निस्तारन हेत देत दृढ़ भक्ति सबति नित। 
जासु सुनसु ससि उदे हरत श्रति तस अप्त सुभचित ॥| 
आनंदकंद. शीवंदसुत श्री बृषभानुसुता-भज्ञन | 
भीमद् सुभट प्रगठ्यो अवट रख रखसिकत-सन-मोद-घन ॥ 


३२४ भागवत संप्रदाय 
हरिव्यास जी 


आप श्रीमटजी के अंतरग तथा प्रधान शिष्य थे। आपका 
जन्म गोड़ ब्राह्मण कुल में हुआ था। वर्षों तक तपस्था तथा 
भजन के उपरांत योग्यता-संपन्न होने पर गुरु जी ने इन्हें अपना 
शिष्य बनाया! नाभादास जी ने इनकी उत्कट वष्णवता, 
लहाम भक्तिभावना का वर्णन करते हुए लिखा है कि इन्होंने 
देवीजी को वष्णवी दीक्षा दी थी। पंजाबप्रांत के किसी 
धाढ़यावत्ञ! नाम ग्राम में देवी के बल्िनिमित्त एकन्र निरीह 
बकरों को देखकर इनके हृदय में दया का भाव इतना उसड़ा कि 
रवयं देवी का स्वप्न पाकर राजा ने ही इनसे बेष्णबी दीक्षा नहीं 
ली, बल्कि देवी ने भी" । आज़ भी उघर वेष्णवी देवी के यहाँ 
जीवों का बलिदान नहीं होता | 

गुरु के आज्ञानुसार इन्होंने युगलशतक के ऊपर एक विस्तृत 
भाष्य लिखा जो 'महाबानी”? के नाम से विख्यात है। जुगल- 
सतक के दोहों में जो भाव संक्षेपमें बर्णित हैं उन्हीं का कमनीय 
विस्तार इनके गेय पदरूपी भाष्य सें उपलब्ध होता है। ये 
सर्वप्रथम उत्तर भारतीय संप्रदायाचाय माने जाते हैं। इनके 


१ खेचर नर की शिष्य निपट अचरज यह आये 
बिदित बात संसार संतमुख कीरति गावे | 
वैरागिन के बंद रहत संग स्थाम सनेही | 
ज्यों जोगेस्वर मध्य मनो सोमित बैदेही | 
श्रीमद्ट चरन रज परसि के सकल सृष्टि जाकी नई ! 
श्रीदरिव्यासतेज हरि-भजन-बत्न देवी को दीक्षा दई ॥ 
( छुप्पय ७७ ) 





निबाक संप्रदाय ३२५, 


पहिले आचाय दाक्षिणात्य बतलाये जाते हैं। ये निंबाक 
संप्रदाय के भीतर 'रसिक-संग्रदाय' नामक शाखा के प्रवतक ह। 

भगवान श्रीकृष्ण के अ्ृंगारी रूप की उपासना दी इस मत का 
खसबम्व है। अत्थन्त प्रभावशाली होन के कारण इस शाम्वाके संत 
लोग 'हरिव्यासी' के नाम से प्रख्यात हैं । 

इनका समाधि-स्थान मथुरा में 'नारद टीला' है जहाँ नारद 
जी की मूर्ति विराजमान हैं। इनका जन्मेस्सव कार्तिक बंदी 
द्वाइशी को मनाया जाता है। इनके संस्कृत ग्रंथों में नास हेँ-- 
(१) सिद्धांतरक्राह्नलि-दशश्तोकी की बृहत्‌ टीका ( मु? ) 
(२) प्रेम भक्तिविवर्धिनी--निंवाक अष्टोत्तरशत नाम की टीका 
(मु० 9) (३) तत्तवार्थपचक ( लि०) (४) पंचसाकार- 
निरूपण ( लि? ) । 

इनके प्रधान १२ शिष्य हार जिनके नाम पर संप्रदाय के 2२ 
द्वारे (अर्थात्‌ शाखायं ) चत्ने--( £ ) स्वभुदेवाचाय, (२) 
बोहितदेवाचाय (५) मदन गापाल देवाचाय, (४) उद्धव 
दवाचाय, ( £ ) बाहुबल देवाचाय, ( ६ ) परशुराम देवाचाय, 
(७ ) गोपाल देवाचाय, (८) हृषो केश देवाचाय, ( ६ ) माधव 
देवाचाय, ( १० ) केशव देवाचाय, (११) गांपाल दवाचाय, 
(१२ ) मुकु दरवाचाय । 

इनके समय का अंदाजा लगाया जा सकता है। इनकी 
आठवीं पीढ़ी में प्रसिद्ध कवि रसिकगोचिद हुए" जिन्होंन 
जिन्होंने अपने गोौविदानंद्धन नामक प्रथ को रचना १5४८ 


अनननन०न 2»५-ब नाना दल किन ओओ अललल-+ अनगिनजनबनाओओन जता आिडसफसससससन 2७०७०: 


१ द्रव्य बलदेव उपाध्याय--रक्षिकरमोजिद और उनकी कविता 
पू० ९१३ 





३२६ भागवत संप्रदाय 


संबत्‌ के बसंत पंचमी को की* ( 5१८०१ ३० ) । यदि एक 
पीढ़ी के लिए २५ वर्ष का समय मान लिया जाय, तो हरिव्यास 
जी का समय उनसे २०० ब्ष पहिले अर्थात्‌ १६०० ई० के 
शझासपास दोना चाहिए । इस प्रकार दरिव्यास जी महात्मा 
तुलसीदास जी के समकालीन ठहरते हैं। इनके गुरु श्रीभइजी 
का समय इस पद्धति से १५५० के आसपास होना चाहिए। 


महावाणी-हरिव्यास देव जी की एकमात्र हिंदी रचना है 
ओर नितांत उत्कृष्ट रचना है। गुरु श्री भट्टजी के आदेशानुसार 
इन्होंने इस 'महाबाएी” को उनके “युगल शतक! के भाष्य रूप 
में लिखा है। इसमें राधाकृष्ण की नित्य विहारल्ञीला का 
बड़ा ही मार्मिक, तल्नस्पर्शी, हृदयम्राह्दी बर्सनन किया गया है। 
वर्णोत्र भक्तकवि की अनुभूति की सरस वर्णनमयी अभिव्यक्ति 
है। पदों की भाषा कोमल वजभाषा है। पढ़ने से प्रतीत द्ोता 
है कि दरिव्यास देव जी इन अलोकिक लीलाओं का स्वतः 
साक्षात्कार कर द्वी इसे लिख रहे हों । यह पदावल्नी लिखी हुई 
दिव्य मानसिक दशा में-भावावेश में ज्ञिसमें कवि विषय के साथ 
तादात्म्य स्थापन कर उसमें नितांत ज्ञीन हो जाता है। यह 
माधुय की खानि है तथा राधा और सर्वेश्वर की दिव्य लीलाशों 
की माघुरी की पूर्ण प्रकाशिका है। 


श्री महावाणी में पाँच सुख हैं--सेवा; उत्सव, सुरत, सहज 


€ट र्ड 4 ने 
१ वसु सर वसु ससि अंक रवि दिन पंचमी वसंत | 


रच्यों गोविंदानन्दधन, बंदावन रसबंत ॥ 


निद्र'झ संप्रदाय ३२७ 


तथा सिद्धांव। सेवासूख में नित्यविदवरों श्री राबाकृष्ण को 
अषप्रयाम-सेवा पदों द्वारा वर्शित है! सर्ीावावेश में तन्‍्मय 
होकर एक रूप से भ्रो श्यामा श्याम का अटप्टप्रदर सेवा में निम्न 
रहने का ही नाम 'संवा-सुख्' है। इत्सवन्सुख में नाना प्रकार के 
नेमित्तिक उत्सवों से उत्पन्न आनंद की कत्तक है। सुस्तसुख के 
अनुसार नित्यविद्दारी श्रो राधा-कृष्ण परस्पर एक एक के सुरत- 
सागर में निमग्न रहते हैं--यह रस की चरम परिपक्त दशा है। 
सहजसुख में स्वाभाविक प्रमावम्था में आनंद-बिभार होने का 
सुंदर वर्णान है। परम्पर एक दूखरे के पास रहने पर भी वियोग 
के भय से कभी विद्दलता है , कभी भावावेश में निमम्म होते हुए 
श्रत्यंत शीघ्रता से मिल्नन के लिए अधीरता है। सिद्धांत-सुखर 
स्वभाव से ही अत्यंत गंभीर है! इसमें वेप्णव सिद्धांतों का जैसे 
उपास्य तत्त्व, शामतक््व, सखी-नामावर्ती आदि का गूढ़ वर्णन 
है। इस सिद्धांत के अनुसार अपार साधुय की मूर्ति, सॉदय-रसा- 
सत सूर्ति श्री सर्वेश्वर क्प्णचंद्र ही एकमात्र परात्पर तत्त्व हैं। 
निराकार, शुद्ध चेतन्य निगुश त्रह्म तो इस नित्यविहारी जी के 
चिदंशमात्र हैं | वृंदावन धाम में ये ही सर्वश्वर अपनी अआइह्वादिनो 
शक्तिरूपा श्री गाधारानी के साथ नित्यविढ्वार का सुत्र अनुभव 
करते हैं । स्वयं श्रीकृष्ण के द्वारा अराधना किए जाने के कारण 
ही आहादिनी शक्ति 'गधा? पद से वाज्य मानी जाती है। इनका 
कभी वियोग नहीं होता । शक्ति तथा शक्तिमान्‌ के नित्य संबंध 
के समान युगल्सरकार सवंदा ही एक साथ विद्वार करते हैं तथा 
आतंद-सागयर. में संतत निमम्न रहते हैं । मद्दाबाणी का यही 
विपय है। 


हरिव्यास देव जी मधुरभाव के उपासक थे। कविता में 


श्श्द्ध भागवत संप्रदाय 


अपना नाम दरिशप्रिया! रखते थे । उदाहरण के लिये एक - दो 
पद नीचे दिए जा रहे हैं ।१-- 
विलसो दोड लाल मेरे हियसदन सुखसने । 
सुरत रसलीन अंग - अंग नागर नवल 
कमल की माल लह ली डह्डह तने | 
सुकु८ट की लटक अरबिंद पद परसिनी 
सरसनी समर अद्भुत सुआनेंद घने। 
श्री हरिप्रियाः लखित उर सो मिल्ली किलमिली 
दिलमिली दीपति हुति जोर जोवन जने ॥ 


राधाऋृष्ण की अ्रद्वतता का यह कितना मधुर वर्शन है-- 
सदा सवदा जुगल इक; एक जुगल तन धाम । 
आनेद अरु अहलाद मिलि, विलसत हे हें नाम ॥ 
एक स्वरूप सदा हे नाम | 
आनंद के अहल्ादिनि स्थामा अहलादिनि के आनंद स्थाम 
सदा सवंदा जुगल एक तन एक जुगल तन विलसत धाम । 
श्री हरिपिया! निरंतर नितञ्नति कामरूप अद्भुव अभिराम ॥| 


श्री राधिका के रूप बरणन में हरिप्रिया जी की अद्भुत प्रतिभा 
मलकती है-- 


जयति जय राधिका रखिक रस मंजरी 
रसिक सिरमोर मोहन. बिराजें । 


१ विशेष उदाहरणों के लिए देखिए--- 
विह्राशरण रचित “निम्बाक माधुरों' पृु० ३२--द८ 
( बंदावन, सं० १६६७ ) 


निबाक संप्रदाय 


नं 
न्नदज 
है 


रसिकिनी रहसि रसधास वृंदाविपिन 
रसिक रसरसी  सहचरिे समाने ॥ 
रसिक - रस - प्रेस सिंगार रंग रंगि रहें 
रूप आगार सुखसार साज । 
मधुर माधुथ सोंदयता वय पर 
क् श्रि कथ. है व च 
कोटि ऐश्वय को कला बाज | 
चातिकी कृष्ण की स्थाति की बारिदा 
गविता अर 
बारिधा रूप -गुन॒ गविेता जुं। 
मदन मसंद सोचिनों रोचिनी रतिकन्ता 
रतन मनि कुढला जगमगा जे॥ 


निंम्बाकमतावलंबी कवियों में श्री हरिव्यास देवजी का वही 
स्थान है ज्ञा बल्लममतानुयायी कबियों में सूरदास जी को प्राप्त 
है। दोनों ही हिद!-कविता-कामिनी के कनेबर का शेमित करने 
वाल्ले दो रत्न है तथा अपन भक्तिसंप्रदाय के जाब्वल्यमान 
द्वीरक हैं । 


परशुरामाचार्य 


हरिव्यासजी के १२ शिष्यों सें स सबसे अधिक प्रख्यात 
शिष्य आचाय परशुरामजी थे। ये आदिगोंड ब्राह्मण कुल में 
उत्पन्न श्रवासुरेवजी के पुत्र थ। वाल्यकाल में ही माता पिता से 
हीन हाने पर ये हरिव्यासजी के शरण में आ गये ओर उनके 
शिष्य द्वो गये | शुरूज्री की इनके ऊपर अपार कपा थी और उनके 
गोला क सिघारने पर य ही उनके उत्तराधिकारी हुए । 

सुनते हैं कि एक बार अजमेर के पास किसी सल्लीमशाह 
नामक फक्रीर को इन्द्दोंन युद्ध में परास्त किया । वह इनकी 
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सिद्धियों के सामने नतमस्तक हो गया। युद्ध का स्थान परशुराम- 
पुरी के नाम से विख्यात है जहाँ इन्होंने सवश्वरज्णी का विशात्न 
सन्दिर बनवाया | पुष्करक्षेत्र में इनके द्वारा पुनरुद्धारित यही 
आचायपीठ ( परशुरामपुरी, सलेमाबाद, किशनगढ़ राज्य ) 
सम्प्रदाय का आज सवप्रधान पीठ माना जाता है। यहीं इनकी 
समाधि है जिस पर के शिक्नाल्लेख से पता चल्नता है कि श्री पर- 
शुरामदेव के पद्द शिष्य श्रीहरिबंशदेवा चाय ने समाधि के निकट 
एक मन्दिर बनवाया। शिलालेख का समय है १६८६ वि० 
( 5१६३२ ई० ) जिससे पूव इनकी मत्यु समझती चाहिए। ये 
तुललीदासजी के समकालीन प्रतीत दोते हैं । 


ये ब्रज़माषा के बड़े भारी कवि प्रतीत द्वोते हैं। इनके १३ 
ग्रन्थों का पता हाल की खोज में चलता है। ये निगुणशवादी 
ओर सगुणवादी दोनों विचारधाराओं से प्रभावित हुये जान 
पड़ते हैं। इन्होंने कबीर की तरह निगुण त्रह्म पर भी कवितायें 
की हैं। कृष्णभक्त होने से सगुण उपासना तो इनकी निजी 
सम्पत्ति थी । इसीलिए अधिक ग्रन्थ सगुणभक्ति साग॑ के संबंध 
में ही हैं। इनके चार ग्रंथ ( १ ) तिथि ज्ञीला, (२) बारलीत्ा,, 
(३) बावनी लीला तथा (४) विप्रमतीसी विषय और नाम- 
साम्य के विचार से कब्नीर के कहे जाने वाले इन्हीं नाम वाले 
ग्रंथों से बहुत कुछ मिलते जुक्वते हैं। (५) नाथ लीला! में 
महात्माओं तथा दिव्य पुरुषों के नाथांत नाम गिनाये गये हैं। 
(६ ) 'पदावलो” में बजल्लीला तथा भगवान्‌ की अनन्य भक्ति 
का वर्णन है, (७) रोग रथनाम लीला निधि ( परमतत्त्व का 
विवेचन ); (८५) साँच निषैध लीला ( ईश्वर चिंतन की सारता 
तथा अन्य कृत्यों की व्यथंता का वर्णन )। (६) हरिलीला 
( भगवान की लीला का दशंनिक विवेचन ) १० खीलासममनी 


है. 
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( विश्व के प्रपच का रूपदशन ) २१ नत्ञत्र लीला ( नक्ञत्रों का 
दाशनिक विवेचन ) १२ निज रूप लीला ( भगवान के रूप 
का विवेचन ) १३ निर्वाण ( संसार में त्याग तथा भगवद- 
भक्ति का उपदेश )-ये ही इनके उपलब्ध समम्न ग्रंथ हैं | 
इन्हीं का एकत्र संग्रह परशुराम सागरः के नाम से विख्यान है । 
कविता में उपदेश की प्रधानता है। राजम्धान के निवासी 
दाने के कारण भाषा में राजस्थानी का पर्याप्त मिश्रण है । कबीर 
के समान हिंद तथा मुसलमानों में ऐक्यभाव उत्पन्न करनवालती 
कवितायें इन्होंने कही हैं । 
भाई रे का हिंदू का मुसलमान जो राम रहीम न जाया रे | 
द्वारि गये नर अनम बादि जो हरि हिरदें न समाणारे ॥ 
जठरा अगिनि जगत जिन राष्यो गरम संकट गेवाणा रे | 
लिहि ओर तिन तज्यों न तोकू ने काँहे सु भुलाणारे ॥ 
भक्तिपरक पदों की भाषा अधिक मधुर तथा सदर है-- 
गोबिंद में बंदीजन तेरा। 
प्रात सम उठि मोइन गाऊं तौ मन माने मेरा । 
करतंम करम भरस कुच करणी ताको नाहि न आसा । 
करू पुकार द्वार सिर नाऊ गाऊँ बह्य विधाता । 
'परसराम' जन करत बीनतों सुणि प्रभु अविगत नाथा' ॥ 


बीहडू राजस्थान में निवास करते हुए परशुराम जी ने जंगढ्ी 
लोगों को भगवान का भक्त बनाया; हिसा से उनकी वृत्ति गेकी 
तथा वेष्णव धर्म में दीक्षित किया। उनके इस व्यापक प्रभाव 
का संकेत नाभादास जी ने अपने एक छुप्पय में किया है-- 





१ इनके ग्रंथों से उद्धण के लिए द्रष्टन्य नागरी प्रचारिणी पत्रिका 
व्ध ४४६, अंक ४ ( माघ १६६७ ) प० ३३२-३४०५ 
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ज्यों चंदव को पवन नींब पुनि चंदन करईं | 
बहुत काल तम॒ निविड़ उदय दीपक ज्यों हरई ॥ 
श्रीभट पुनि हरिव्यास संत मारग अनुसरई। 
कथा कीरतन नेम रसनि हरिगुन उच्चरई | 
गोबिन्द भक्ति गदरोग गति तिलक दाम सद बैद हद । 
जंगली देस के लोग सब श्री परसुराम किये पारषद ॥ 


यहाँ प्रधान आचार्यों काही वर्णन है। पूरी प्रामाणिक 
अआचाय परंपरा के लिए देखिए:--- 

( १ ) अनंतराम देव शर्मा-अआाचाय परंपरा स्तोत्र ! 

(२) पं० किशोरदास जी--आचाये परंपरा परिचय; प्रका- 
शक पं० रामचंद्र दास, वृंदावन सन्‌ १६३६ । 

निंबाक संप्रदाय ने हिंदी साहित्य का बड़ा ही उपकार किया 
है। इस मत के माननेवाले कवियों ने हिंदी में प्रशस्त काव्यों 
की रचना कर हमारे साहित्य को महती प्रतिष्ठा दी है। 
ब्रज़काव्य वष्णव काव्य है। अष्टल्लाप की प्रधानता के कारण 
हमारी यह साधारण मान्यता है कि ब्रज्नसाहित्य की अभिवृद्धि 
में वल्लभाचाय के संप्रदाय ने ही सबसे अधिक काय कछिया है 
किंतु निंबाक मत का भी काय इस विषय में कम महत्त्वपूण 
नहीं है | निबाक कवियों में भी अष्टछाप से टक्कर लेने वाले 
अनेक कवि विद्यमान हैं, परंतु दुःख है कि विशेष अनुसंधान 
के अभाव में निंबाक कवियों का काव्यप्रतिभा के जौहर अभी 
तक सहृदय आल्लोचकों के सामने नहीं आये। जो रचनायें 
अभी तक प्रकाश में आई हैं वे कम महत्त्वशाली नहीं हैं । 


निंबाके कवियों के काव्य माधुय तथा सरसता की दृष्टि से 
किसी से घटकर नहीं हे। राधाकृष्ण की लक्षित ल्ीलाओं के 
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वर्णन में वे अपनी तलता नहीं रख्यते । वल्लममतानुयायी कवियों 
का विशेष चमत्कार ऋष्ण की बाललीलाओं के विशद वर्गान में 
तथा श्वगाग्र्स की मधुर अभिव्यजना में दृष्ठिगांचर हाता है 
परत निबाक कबि के राधाकृष्ण की अ्ष्टयाम सवा के पद अपनी 
भावसगो सें तथा ऋमन्तीयता में एकदम बेजोड़ हें--इस अनुप- 
सेयता का रहस्य श्र गार-भावना में अंतनिहित है। निबाक कवि 
राधाकृष्ण की श्रगार लीला का ही एकदम उपासक हैँ, उधर 
व'ज्ञभकवि बालकृष्ण की मप्घुरी पर रीकता है। इसीलिए 
कृष्णुभक्ति से मुग्ध होने पर भी दोनों में यह सूच्तम अंतर प्रतीत 
होता है । हिंदी के हमारे परिचित महाकऋृबि बिहारी लात, 
केशवदास, घनानद.* रसिक गेंविद, सरसखान सभी निंबाक 
मतानुयाय। वेप्णव कवि हे। इनके अतिरिक्त रूपगसिक देव 
जी, वृद्ावन देंब जी, गाविददे ब जी, नागरीदास जो, शीतलदासजी 
झादि अनक भक्त किया ने अपन कमनीय काव्यों के द्वारा 
ब्रज्माघुरी का स्वस्व प्रस्तुत किया है तथा साथ ही साथ 
भगवान कृष्णचंद्र के विमत्ञ यश का गायन कर अपन को कृत- 
कृत्य बनाया है। अतः निम्बाक सत के कवियों की पूरी छानबीन 
इस विषय में नितांत अपेक्षित है |? 


१ घनानंद की निब्रार्क परंपरा के लिए द्रष्टब्य विश्वनाथ प्रसाढ 
मिश्र--बनानंद कवित्त [ भूमिका; द्वितीय सं० ] 

२ द्रष्व्य बलदेव उपाध्याय--रसिकगोविद श्लौर उनकी 
कविता; प्र० बलिया नागरीप्रचारिणी सभा | 

३ इस विषय में श्लाघनीय काय किया है ब्रच्मचारी जिहारीशरण 
जी ने अरने निवार्क माधुरी? के द्वारा जिसमें इस मत के कवियों का 
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निम्बार्कीय कवियों के एक दो उदाहरण यहाँ प्रस्तुत किये 
गए हैं । 
तब ती छुबि पीवत जीवत हे अब सोचनि कोचन जात जरे | 
हित पोस के तोषतु प्रानपले बिल्ललात महादुख दोष भरे। 
घन आनंद मीत सुआान बिना सबही सुख साज समाज टरे | 
तब हार पहार से लागत है, अब आनि के बीच पहार परे | 
“-घनानंद 
देखो सुंदरता की सीवाँ। 
जमुना - तोरो कदम की छुहियाँ दे ठाढ़े श्रुज ज्ञीवाँ॥ 
वह बंसी वह मधुर - मधुर सुर गावत राग डचारी। 
वह मोहन वह ब्रज को सजनी वह मोहनी महारी ॥ 
दुरी कुज दे ओट लखो रो धन्य अहर पल घरी। 
रूपरसिक' वह स्याम सुंदर वह राधे रूप भरी॥ 
-- रूपरसिक । 


३--सिद्धान्तविवेचन 
( क ) भेदामेद का ऐतिहासिक परिचय 


५ आचाय निंबाक ब्रह्म तथा जोब ७ संबंध में भेदाभद या 
द्वताह्नत के श्रतिपादक हैं। उनकी मान्य संमति में जीव अवस्था- 
भेद से ब्रह्म के साथ भिन्न भी है तथा अभिन्न भी। भारतीय 
दाशेनिक जगत्‌ में यह भेदाभद सिद्धांत नितांत प्राचीन है। 


जीवनचरित तथा उनके काव्यों का समीक्षण तथा उदाइरण प्रस्ठुत किये 
हैं। ग्रथ बड़े परिश्रम से लिखा गया है। संग्रहकर्ता हमारे घन्यवाद के 
भाजन ई। प्रकाशक--बूंदाबन, सं० १६६७। 
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शंकराचाय के पहले दी नहीं, अपि तु बादरायण के पूत्र भी इस 
सत के पोपक आचाय विद्यमान थे | बादरायण से पूत्र 
झाचाय अं/डुल्ञॉमि तथा आचाय आधश्मग्थ्य भदाभदवादी थ | 
आडुलेसि के मत में अवम्धा विशेष से त्रह्म-जीव में भिन्नत्त्र तथा 
अभिन्नतव की उभ्यविधि कल्पना संघटित होती हूँ । संसारदशा 
मे नावात्मक जीव तथा एकात्मक ब्रह्म में नितांत सदर है, 
परतु मुक्तिदशा में चतन्यात्मक हं'न से जीब ओर त्रह्म अभिन्न 
हैं (त्र० सू? १॥४२१ )। आचाय आश्मरथ्य का सिद्धांत है कि 
कारणात्मना जाव तथा त्रह्म की एकता हैँ, परंतु कार्यात्मना दोनो 
को अनेकता है, जिस प्रकारकारगणुरूपी सुबर्श की एकता बनी 
रहने पर भी कायरूप कटक, कुंडला दरूपमे दोनोंमें मिन्नता रहती 
है ( बत्र० स० १।॥४२० 3 | 'श्रुतिप्रकाशिक्रा' के रचयिताके कथन से 
तीत होता दे कि आश्मरस्थ्य के भदाभद को परवर्ती काल्न में 
यादवप्रकाश न ग्रहण कर पुष्ट किया । निबाक के साज्ञान्‌ शिष्य 
श्रीनिवासाचाय ने अपने 'वेदांतकास्तुभ” में काशक्रत्न को भी 
भेदाभेदी बतलज्ञाया है ( तदेव॑ मुनितन्रयमनद्वारा प्रसंगात्‌ भेदा भेद- 
प्रकारो भगवता दर्शितः 2४२२) पर शकराचाय के कथनानुसार 
ये अद्द तबादी सिद्ध द्वांते हैँ ( तत्र काशझृम्नीयं मतं श्रत्यनुसारीति 
गम्यत ?।४२३ शा ० भा: )। 
भतृप्रपश्च--आचाय शकर से पूष वेदांताचार्यों में भतृप्रपन्न 
सदासेद खिद्धांत के पक्षपाती थे। आचाय न उनके मत का 
उल्लेख तथा खंडन ब्ृहदारण्यक के (२।३।६, २।५।१, ३।४।२, 
४।३।३० ) भाष्य में किया है । इनका मत है कि परमार्थ एक 
भी है तथा नाना भी है--ब्रह्मरूप में एक हे ओर जगद्गूप में 
नाना है। जीव नाना तथा परमात्मा का एकदेशमात्र है। 
काम, वासनादि जीव के घम्म हैं। अतः घर्म तथा दृष्टि के भेद 
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से जीव का नानात्व ओपाधिक नहीं है, अपितु वाम्तविक है। 
ब्रह्म एक द्वोने पर समुद्र-तरंग-न्याय से हं ताहत है। जिस प्रकार 
समुद्रहमप से समुद्र की एकता है, परंतु विकाररूप तरंग, बुदूबुद 
आदि की दृष्टि से वही समुद्र अनेक है--नानात्मक है। आचाय 
ब्रह्म के परिणाम मानते हैं । यह परिणाम तीन प्रकार से निष्पन्न 
होता है--( १ ) अंतर्यामी--जीवरूप मे, ( २) अव्याकृत--सूत्र 
विराद तथा देवतारूप में (३) जाति तथा पिंडरूप में । जीव 
आझोर जगत्‌ की सत्ता भी काल्पनिक न होकर वास्तबिक है। 
साधनापक्त में वे ज्ञानकमसमुच्चयवादी हैं | कम जन्य फल्न अनित्य 
है. परंतु ज्ञान के द्वारा विमलीकृत कम से आत्यतिक श्रेय की 
उपलब्धि अवश्य ही होती है । फल्लस्वरूप मोक्ष भी दो प्रकार 
का साना गया है--( १) इसी शरीर के ब्रह्म-साज्ञात्कार होने पर 
उत्पन्न मुक्ति को अपरमोक्ष अथवा अपवग कहते हैं जो 
जीवन्मुक्ति' के समान है।(२ ब्रह्म साक्षात्कार के अनंतर 
देहपात होने पर जीव की त्रह्ममावापत्ति को 'पर मोक्ष” [श्रेष्ठमुक्ति] 
कहते हैं जिसमे जीव अविद्यानिवृत्ति के सपन्‍न होने पर ब्रह्म में 
लय प्राप्त कर ल्लेता है। जान पड़ता है कि भत्‌ प्रपंच के मत से 
ब्रह्मसाक्षात्कार होने पर भो अविद्या की पूर्णनिवृत्ति नहीं होती, 
क्योंकि जीव तब तक देह के साथ सबंध रखता है। परतु परा- 
मुक्ति की दशा में अविद्या की पूर्ण निवृत्ति होने पर वह ब्रह्म में 
स्वतोभावेन लीन हो जाता है । इनके मत से परमात्मा तथा 
जीव में अंशांशिभाव अथवा एकदेशएकदेशिभाव सिद्ध होता है। 
इस प्रकार बादरायण-पूर्व आचार्यो की भेदामदपरंपरा का अनु- 
सरण भत्‌ प्रपंच ने अपने प्र॒थों में किया है । 
भास्कर--शंकरोत्तर युग के वेदांताचार्यों में भास्कर का नाम 
प्रमुख है। रामानुज ने वेदार्थसंग्रह (प्ृू० १४-१४ ) में, उदय- 
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नाचाय ( ६८४ ई० ) ने न्यायकुसुमांजलि में और वाचम्पति ने 
भामती में इनके मत का खण्डन किया है। अतः इनका समय 
अप्टमशतक मानना चाहिए। इनके मत में ब्रह्म सगुण, सल्लक्षण, 
बोधलचण ओर सत्यज्ञानानंत लक्षण दे। चेतन्य तथा रूपांतर- 
रहित अद्वितीय है । प्रलयावमस्धा में समस्त विकार त्रह् में लीन हो 
जाते हैं। ब्रह्म कारणरूप में निराकार तथा कायरूप में जीवरूप 
ओर प्रपदच्चमय है। त्रह्म की दो शक्तियाँ भोग्यशक्ति तथा 
भोक्तशक्ति होती हैं ( २१।२७ भाम्करभाष्य )। भाग्यशक्ति दवा! 
आकाशादि अचेतन जगत्रूप में परिणत होती है। भोक्तशक्ति 
चेतन जीवरूप में विद्यमान रहती है। ब्रह्म की शक्तियाँ पारमा- 
थिंक हैं, वह सबज्ञ नथा समग्र शक्तियों से संपन्न है । 


भास्कर ब्रह्म का स्वाभाविक परिणाम मानते हैं। जैसे सूर्य 
अपनी गश्मियों का विक्षेप करता है, उसी प्रकार त्रद्म अपनी 
अनत ओर अचित्य शक्तियों का विक्ञेप करता हैं* | ब्रह्म के 
स्वाभाविक परिणाम से ही यह जगत है। भाम्कर का स्पष्ट मत 
है कि निरवयव पदार्थ का ही परिणाम होता है, सावयव का 
नहीं। अच्युतम्बभाव तन्तु का परिणाम पट है तथा अच्युतरव- 
भाव आकाश से वायु उत्पन्न होता है, उभी प्रकार अच्युतस्वभाव 
ब्रह्म से यह जगत्‌ उत्पन्न होता है ( चेतनस्य स्ज्षस्य सबंशक्तः 





१ ब्रह्म स्वत एवं परिणमते तत्स्वामाव्यात्‌ | यथा कछीरं दधिभावाय 
अम्भी हिममावाय न तु तत्राप्याश्चवनमाधारभूतं च द्रव्यमपेक्ष्यते । 
“२१२४ भा० भा० | 
२ अप्रच्युतत्वरूपस्थ शक्तिविज्षेपलद्णः । 
परिणामों यथा तन्तुनाभस्य पव्तन्तुबत्‌ ॥ 


“>भा० भा० ४० ६६ | 
ब्द्‌ 


शेवेध भागवत संग्रदाय 


स्वतंत्रस्य शास्रकसमधिगम्यस्य परिणामों व्यवस्थाप्यते। स हि 
स्वेच्छया स्वात्मानं ल्लोकहिता्थ परिणमयन्‌ स्वशक्त्यनुसारेण 
परिणमयति--२।१।१४ भा० भा० )। जीव अरुरूप है तथा 
ब्रह्म का अग्निविस्फुलिंगवत्‌ अंश है। यह जीव ब्रह्म से अभिन्न 
है तथा भिन्‍न भी । इन दोनों में अभेदरूप स्वाभाविक है, भद 
डउपाधिजन्य है (सच भमिनन्‍नाभिन्‍्नस्वरूप: अभिन्नरूप स्वाभा- 
पविकम्‌ औपाधिक तु भिन्नरूपम--२।३।४३ भा० भा० )। उपाधि 
के निवृत्त हो जाने पर भेदभाव छूट जाता है--यही मुक्ति 
-अथवा शुद्ध परमात्मरूप में स्थिति है। कायकारणों में भी यह 
'भेदाभेंद संबंध रहता है। समुद्ररूपेण एकत्व है, तरब्नरूपेण 
नानात्व है। भास्कर ने ११।४ के अपने भाष्य में इस सिद्धांत 
“का स्पष्ट प्रतिपांदन किया है-- 


काय रूपेय.. नानाव्वमसेदः कारणात्मना | 
हेमाव्मना यथा5मेदः कुण्डलाद्यात्मना मिदा ॥ 


भास्कर मुक्ति के लिए ज्ञान-कर्म समुश्चयवाद को मानते हैं । 
शुष्क ज्ञान से मोच्च का उदय नहीं होता, परतु कम-संवलित ज्ञान 
से। उपासना या यागाभ्यास के बिना अपरोक्षज्ञान का लाभ 
नहीं होता | इन्हें सद्योमुक्ति और ऋममुक्ति दोनों अभीष्ट हैं । 

यादव-ये भी भेदाभेदवादी हैं । यदि ये रामानुज् के गुरु 
याद्वप्रकाश से अभिन्‍न हों, तो इनका समय ११वीं शताब्दी 
का अंतिम भाग होगा | रामानुज्ञ ने वेदार्थ-संग्रह?ः ( पृ० १४ ) 
में, वेदांतदेशिक ने 'परमतभड्भ” में ओर व्यासतीर्थ ने “तात्पय- 
घ्वूंद्रिका' में इनके मत का उल्लेख किया है। इन्होंने ब्रह्मसूत्र ओर 
गीता पर सेदाभेद्सम्मत भ्राष्य का निर्माण किया था । ये निगुण- 
अह्म तथा सायावाद नहीं मानते । इनके मत में ज्ञानकम समुश्चय 
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मोक्ष का साधन है। त्रह्म भिन्‍नाभिन्न है । भास्कर भेद को 
आ्ोपाधिक मानते हैं, पर यादव छपाधिवाद नहीं मानते। ये 
परिणामवादी हैं तथा जीवन्मुक्ति को अस्वीकार करते हैं । 

यादव के त्ृगभग सो वर्ष के अन॑तर निंबाक का जन्म हुआ 
ओर इन्होंने भेदासेद के ऋृप्त गौरव को पुनः प्रतिष्ठित किया। 
भास्कर तथा यादव के सिद्धांत लुप्तप्राय से हो गये हैं, परंतु 
निम्बाक का कृष्णोपासक संप्रदाय भक्तिभाव का प्रचार करता 
हुआ आज भी भकक्‍तजनों के विपुल् समादर का भाजन बना 


हुआ दे । 
( ख ) निंवाक॑-पदार्थमीमांसा 


निबाक-संमत चितू, अखचिन्‌ तथा ईश्वर का म्वरूप रामानुज 
मत के अनुरूप दै। चित्‌ या जीव ज्ञानस्वरूप है, उसका स्वरूप 
ज्ञानमय है। 
. . इंद्रियों की सहायता बिना, इंद्रियनिरपेत्ञ जीब विषय के 
जाब अलप्राप्त करने में समथ है ओर 'प्रश्ानधनः “स्वयं 
जाति: तथा ज्ञानमय:” आदि शब्दों का जीव के विषय में प्रयोग 
इसी अर्थ में किया गया है। जीव ज्ञान का आश्रय-च्ञाता भी 
हैं। अतः वह ज्ञानस्वरूप तथा ज्ञानाश्रय दोनों एक दी काल्न में 
इसी प्रकार है', जिस प्रकार सूय प्रकाशमय है तथा प्रकाश का 
आश्रय भी है। जीव का स्वरूपभूत ज्ञान तथा गुणभूत ज्ञान 


१ ज्ञानस्वरूप॑ व दरेरघोनं शरीरसंयोगवियोगयोग्यम्‌ | 
अरुं हि जीव॑ प्रतिदेहमिन्नं शातृत्ववन्तं यदनन्तमाहुः | 
दशश्ल्ोकी १० 
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यद्यपि ज्ञानाकारतया अभिन्‍न ही हैं, तथापि इन दोनों में धमम- 
धर्मिभाव से भिन्‍नता है । 

(१) जीव कर्ता है । प्रत्येक दशा में जीव में कठ॒त्व का सद्भाव 
है | संसारी दशा में कर्ता होना तो अज्ञुभवगम्य है, परंतु मुक्त 
हो जाने पर भी कठूत्व की सत्ता जीव में श्रुतिप्रतिपादित है । 
“कऊब॒न्नेवेह कर्माणि जिज्ञीवेच्छतं समाः” 'स्वगंकामों यजेत्‌! 
छादि अश्रतियाँ जिस प्रकार संसार-दशा में आत्मा में कतृत्व 
प्रतिपादित करती हैं, उसी प्रकार भमुमुज्ुब्र ह्लोपासीत', शांत 
उपासीत' आदि श्र तियाँ मुक्तावस्था में भी उपासना की प्रतिपा- 
दिका होने से उक्त आत्मा को कर्ता बतलाती हैं" । 


जीव अपने ज्ञान तथा भोग की प्राप्ति के लिए स्वतंत्र नहो 
कर ईश्वर पर आश्रित रहता है। अतः चेतन्यात्मक तथा ज्ञाना- 
श्रय रूप से ईश्वर के समान होने पर भी जीव में एक विशेष 
व्यावतंक गुण रहता है--नियम्यत्व । ईश्वर नियंता है। जीव 
नियम्य है। ईश्वर के वह सदा अधीन है, मुक्त दशा में भी यह 
ईश्वर के आश्रित रहता है। 
जीव परिमाण में अणु तथा नाना है। वह हरि का अंशरूप 
है। अंश शब्द का अर्थ अवयव या विभाग नहीं है, अत्युत कोस्तुम 
के अनुसार अंश का अर्थ शक्तिरूप है (अंशो द्वि शक्तिरूपो 
ग्राह्म--२।३।४२ पर कौस्तुभ) | ईश्वर सबंशक्तिसान्‌ है अतः वह 
अंशी है । जीव उसका शक्तिरूप है। अतः वह अंश-रूप है । 
झघटनघटनापटीयसी शुशमयी प्रकृतिरूपिणी माया से आवृत 
होने के कारण जीव का घममृतन्लान संकुचित हो जाता है। 
भगवान के प्रसाद से जीव के सच्च स्वरूप का ज्ञान को सकता 


१ कर्ता शाज्राथत्वात्‌ । ब्र० सू० २।३॥२२। पर 'पारिजातसौरभ! | 
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है। ( वेदांतरत्रमज्ञघा प० २०-२३ ) । बद्ध जीव मुमुकु 
( मुक्ति का इच्छुक ) तथा वुभुछ्ु ( विषयानंद का इच्छुक ) 
भेद से दो प्रकार का है। मुक्त जीव भी नित्यमुक्त ( अनंतादि 
भगवत्पाषंद ) तथा मुक्तरूप से दो प्रकार का होता है। 

(२) अचित्‌ चेतनाद्दीन पदार्थ को कहते हैं । यद्द तीन प्रकार 
का होता है ( १।१।१ पर वेदांतकोर्तुभ )--( १) प्राकृत!-- 
महत्तत्त्व से लेकर महाभूत तक प्रकृति से उत्पन्न जगत्‌ । (२) 
अप्राकृत--प्रकृति के राज्य से बहिभुत जगत्‌, जिसमें प्रकृति 
का संबंध किसी भी प्रकार से नहीं है जैसे भगवान का लोक 
जिसकी श्र्‌ तियों में 'परम व्योमन “विष्युपद”ः 'परमपद” आदि 
मिन्‍न भिन्न संज्ञायें हैं। (३) 'काल'--काल अचेतन पदाथ 
माना जाता है। जगत्‌ के समस्त परिणामों का जनक काल 
लउपाधियों के कारण अनेक श्रकार का होता है। काल जगत्‌ का 
नियामक द्वोने पर भी परमेश्वर के लिये नियम्य ही है। काल 
अखंडरूप हैं| स्वरूप से वह नित्य है, परंतु कायरूप से अनित्य 
है । काल का काय ओऔपाधिक है | इसके लिए सूर्य की परि- 
अमणरूप क्रिया उपाधि है | 


(३) हेश्वर--निंबाक के मत में ब्रह्म की कल्पना सगुणरूप से 
की गई है । वह समस्त प्राकृत दोषों (अविद्यास्मितादि) से रहित 


१ अनादिमायापरियुक्तरूप॑ ल्वेने विहुबं_ भगवद्यसादात्‌-- 
दशोकी २ 
२ अप्राक्षतं प्राकृतरूपक च कालस्वरूपं तदचेतनं मतम्‌ | 
माया प्रधानादिपदप्रवाच्य शुक्कारिमेदाश्व समेडपि तत्र | 
दशश्ल्लोकी ३। 
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ओर अशेष ज्ञान, बल आदि कल्याणगुर्णों का निधान है" । इस 
जगत्‌ में जो कुछ दृष्टिगोचर है या श्रुतिगोचर है, नारायण उसके 
भीतर तथा बाहर व्याप्त होकर विद्यमान रहता है*। नियम्य 
तथा परतंत्र सत््वाश्रय चिद्चिद्रूप विश्व ईश्वर के ऊपर 
अवलंबित द्ोनेवाला है। परमात्मा को ही परतह्म, नारायण, 
भगवान कृष्ण, पुरुषोत्तम आदि संज्ञायें हैं। जीव और ब्रह्म में 
भसेदाभेद संबंध स्वाभाविक और प्रत्येक दशा में नियत है। 
बद्धावस्था में व्यापक, अप्रच्युतस्वभाव तथा सवज्ञ ब्रह्म से अग 
परिणाम, अल्पज्ञ जीव के भिन्न होने पर भी वृक्ष से पत्र, प्रदीप 
से प्रभा, गुणी से गुण तथा प्राण से इन्द्रिय के समान प्रथक्‌ 
स्थिति ओर पएथक प्रवृत्ति न होने के कारण वह उससे अभिन्न भी 
है। मोक्षदशा में भा इसी भ्रकार ब्रह्म से अभिन्न होने पर भी 
जीव स्वरूप की प्राप्ति करता है (स्वेन रूपेणा्ि निष्पद्यते छा० 
८।३।४ ) और अपने व्यक्तित्व को खो नहीं डालता । ( १।४।२१ 
पर वेदांतकोध्तुभ )। 

प्रपत्ति के द्वारा भगवदनुम्ह जीवों पर होता है । अनुग्रद् से 
भगवान के प्रति नेसगिक अनुरागरूपिणी भक्ति का उदय होता 
है। यह भक्ति भगवत्साजक्षात्कार को उत्पन्न करती है जिससे जीव 
भगवत्भावापन्न होकर समस्त क्लेशों से मुक्त हो जाता है। 





१ स्वमावतो5पास्तसमस्तदोषमशेषकल्याणगुणकराशिम्‌ । 
व्यूाड्विनं ब्रह्म पर वरेण्यं ध्यायेम कृष्णं कमलेकछरं हरिम।। 
“-दशश्लोकी ४ । 
२ यच्च किश्विज्जगत्यस्मिन्‌ दृश्यते श्रयतेडपि वा। 
अन्तवंहिश्च॒ तत्‌ सव व्याप्य नारायण स्थितः ५ 
“-सिद्धान्तजाहवी पृ० ५३ पर उद्घृत | 
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शरीर संबंध गहने पर भगवद्भावापत्ति असंभव है। इलीलिए 
निंबाकमत में भी ज्ीवन्मुक्ति की ऋल्‍पना मान्य नहीं है ( दश- 
आओोकीः के ६ पद्म पर वेदांतरत्मजूपा ) । 


इ-भाधन दत्त 


भक्तों के लिए भगवान्‌ श्री कृष्णचंद्र की चरणसेवा छोड़ 
कर अन्य उपाय नहीं है। कष्णचद्र ही परमेश्वर के रूप हैं जिनकी 
वंदना त्रह्मा, शिव आदि समम्त देवता किया करते हैं। उनकी 
शक्तियाँ अचितनीय हैं जिनके बल पर वे भक्तों का क्लेश दूर 
कर देते हैं । कृष्ण ही परम उपास्य देवता हैं-- 


नान्‍या गतिः ऋकृष्णपदारविन्दात्‌ 
संदश्यते ब्रह्मशिवादि-वंदिताव । 
मर्च्छुयोपात्त -सुचिन्त्य-विग्मद्दा-- 
दर्चिन्त्यशक्तेरविचिन्त्यसाशयात । 
( दशछोको, छोक ८ ) 


3 90०. 


तस्मात्‌ कृष्ण एवं परो देवः, त॑ ध्यायेत्‌ ठं॑ रसेत्‌ तं भजेत्‌ त॑ यजेव 
आओ तत्‌ सदिति ( दशछोकी दीका-हरिव्यास, छ० ३६ ) 


कृष्णु की प्राप्ति का साधन है--मक्ति, जो पाँच भावों से 
पूर्णा कह्दी जाती है-शांत, दासस्‍्य, सख्य, बात्सल्य तथा उज्ज्वल । 
उज्ज्वल रस के भक्त हैं गोपी तथा राधा । वल्लम तथा चैतन्य 
सत के अनुसार इस सत में उब्ज्बल्ल अथवा मधुर भाव को 
उत्कृष्टता दी गई है। निंबाक ने युगल उपासना के साथ भगवान्‌ 
की माधुय तथा प्रमशक्ति रूपा राधा की उपासना पर जोर 
दिया था, क्योंकि वे राधा में ही भक्तों की सफल कामनाओं के 
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पूर्ण करने की शक्ति मानते हैं ।* निबार्क मत से दी राधा को 
प्रधानता देनेवाले राधावज्लसी तथा दरिदासी मतों का उद्गम 
वृंदावन में संपन्न हुआ । 


निबाकंमत की सलाधना-पद्धति 


इस मत में आराध्यदेव हैं. सर्वश्वर श्रीकृष्ण तथा उनकी 
आहादिनी शक्ति हैं श्री राधा । राधा के स्वरूप का विवेचन इस 
संप्रदाय क शास्त्रीय प्रथों में विशेष रूप से किया गया है। श्री 
निंबाकाचाय ने राधा जी को अनुरूप सोभगा” माना दे अर्थात्त्‌ 
उनका स्वरूप ऋष्ण के अनुरूप ही है। जैसे वे सबंश्वर हैं, बेसी 
राधिका भी सर्वश्वरी हैं। संमोहन-तंत्र में इसी आशय को 
व्यक्त करते हुए कहा गया है कि क्रीडा के निमित्त एक ही ब्रह्म 
से दंपतिभाव से दो विश्रह उत्पन्न हुए--राघा ओर कृष्ण (तस्मा- 
ज्ज्योतिरभूद हंधा राधा-माधवरूपकम्‌ )। पुराणों में लीलारूप 
से राधाकृष्ण का दांपत्यभाव अंगीकृत किया गया है, परतु यह 
केवल समझाने के ही लिए है। वस्तुतः ज्ञोकिक दांपत्य से यह 
नितांत विज्ष्षण है। जैसे शक्ति और शक्तिमान्‌ में अविनाभाव 
संबंध सान्‍्य होता है बेसे ही राधा और ऋष्ण में भी यह संबंध 
विद्यमान रहता है। भागवत के अध्ययन से भी ऋष्ण का गोपियों 
के साथ आत्मा-आत्मीय भाव एवं बिंब-प्रतिविंब भाव प्रकट 





१ अज्ञतु वामे वृषभानुजां मुदा 
विराजमानामनुरूपसी मगाम । 
सखी-सहलें: परिसिवितां सदा, 
स्मरेम देवीं सकलेष्ट-कामदाम || 
( दश-छोकी, कछोक ५ ) 
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होता है।। प्रतिबिंब सदा बिब के अधीन रहता है ओर उसे 
छोड़ कर वह एक क्षण के लिए भी प्रथक नहीं रहता। ऐसी 
दशा राधा की कृष्ण के साथ है। राधा तथा ऋष्ण का अप्रथक्‌ 
सिद्ध संबंध है | राधा ( आत्मा ) और कृष्ण ( आत्माराम ) का 
यही तादात्म्य संबंध आचार्यों को यहाँ मान्य है । 

श्रीभागवत से साज्ञात्‌ रूप से इस सिद्धांत का समथन होता 
है। भागवत का वचन 'अनपायिनी भगवतः श्रीः साक्षादात्मनों 
हरे:--ऋष्ण तथा श्री के अविनाभाव संबंध का धृूचक है। श्री 
के दो रूप वेदों में कहे गये हैं*--श्री तथा लक्ष्मी | इनमें श्री का 
आविर्भाव बृयभानुकन्या राधा के रूप सें हुआ था ओर लक्ष्मी 
का रुक्मिणी के रूप में । बेष्णवशासत्र की मान्यता है कि 
भगवान्‌ के रूप के साथ साथ श्री भी अपना नाना रूप प्रहदण 
किया करती हैं ।३ देवलोक में वह देवी के रूप में प्रकट होती हैं 
ओर मनुष्ियज्ञाक मे मानुषी के रूप में | ऋष्ण रूप के आविर्भाव 
के साथ श्री के भी इस मनुष्यलोकमें दो! रूप हुए। इन दोनों 
में से राधिका द्वी श्र छ है । इस विषय में श्रुति तथा पुराणों के 


९ रेमे रमेशों वजमुंदरीमियथाउमक: त्वप्रतित्रिंतर-विश्रमः । 
ब-्भाूग० १०।३३॥।३७ 
कृत्वा तावन्तमात्मानं यावती-गाँपयोषित३ | 
रेमे स भगवांस्तामिरात्मारामोईष लीखया ॥ 
““>मीोगर० १०।३३॥२० 
२ श्रीश्च ते लक्ष्मीश्व पत्नयावहोरात्रे | पुरुषसूक्त 
३ देवत्वे देवदेदेयं मानुषत्वे तु मानुषी | 
विष्णोदहानुरूपां च करोत्येवात्मनस्तनुम | 
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मतों में ऐकमत्य है। 'ऋक परिशिष्टर राधा और ऋृष्ण के 
अभेद का प्रतिपादन करता है तथा दोनों में भेद देखनेवाले 
साधक को मुक्ति का निषेध करता है-- 
राचयया सहितो देवों माधवेव चर राधिका। 
योडनयोसेंद पश्यति स संखतेमुक्तो न भवति ॥ 


ब्रह्म बेबते,' बृढद गौतमीयतंत्र, त्रह्मसंहिता, संमोहन तंत्र 
आदि समस्त ग्रथों में इसी सिद्धांत का विस्तृत ,तथा स्पष्टतर 
प्रतिपादन हमें उपलब्ध होता है | 
राधा का स्वकोयात्व--राधा के परकीयात्व की कहंपना 
केवल गौडीय वेष्णवों में ही मुख्यतया है । इस सिद्धांत के 
उद्धावक आलोचकों की दृष्टि में श्री विश्वनाथ चक्रवर्ती ही माने 
जाते हैं जिन्होंने 'उत्तवल नीलमणि! की टीका में इस मत का 
समथन किया है। प्राचीन आचाय इस कल्पना के नितांत 
विरोधी हैं | श्री जीव गोस्वामी राधा के स्वकीयात्व के द्वी 
समथक हैं | 'राधाकृष्णाचन दीपिका” में उनका स्पष्ट कथन है कि 
अबवतार-लीला में जहाँ कहीं श्री राधा के परकीयात्व का आभास 
मिलता है, वह किसी रसविशेष के पाषणाथ ही समझना 
चाहिए। निम्बाक संप्रदाय के संसक्ृत कवि ( जयदेव ) तथा 
कुछ भाषाकवि (श्री बूंदावन देवाचाय आदि) का राधा 
का अभिसारवर्णोन परकीयात्व का सूचक नहीं है, अपितु बाल्य- 
कालीन लीलापरक है जो सहज स्वकीया का ही हो सकता है। 
झतएव राधिका को कृष्ण की रवकीया पटरानी मानना ही न्याय- 


१ लक्ष्मीरवाणी च तत्नेंव जनिष्येते महामते | 
वृषभानोस्तु तनया राधा श्रीमविता किल ॥ 
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संगत है। राधिका कृष्ण की विवाहिता थीं। अवतार-लीला में 
राघा का विवाह ब्रह्मवेत्द तथा गगसंहिता के प्रमाणों से 
सिद्ध है। राधा के लिए 'कुमारिका! शब्द का प्रयोग अवि- 
वाहिता-मृचक न होकर अवस्थासूचक है। उपासना शास्त्र में 
किशोरावस्था तक की ही अवम्धाओं के ध्यान आदि का विधान 
मित्रता है । फल्नतः कुमारी का प्रयोग किशोरावस्था का घृचक 
है। निष्कष यह है कि नित्यलीला में नित्य संबंध के सिद्ध होने 
पर विवाह की चर्चा हद्वी नहीं उठती, परतु अवतारलीला में 
राधिका की विवाइलीला ही शाखत्र-सिद्ध है। पुराणों में छाया 
राधिका? की कथा अवश्य मिलती है जिसे लौकिक दृष्टि से पर- 
कीया कह सकते हैं। अतः राधा के परकीयात्व के आभास 
वाले स्थानों पर 'छाया राधा! की बात माननी चाहिए; निम्बाके 
का यही मतहे । 

भक्ति--भक्ति के विषय में निम्बाक मत में पर्याप्त विवेचन 
प्रस्तुत किया गया दै। इस मत में साधकों के लिए किसी विशेष 
भाव के स्वीकार पर शाग्रह नहीं है। साधक की अभिरुचि के 
अनुसार वह दास्य, सख्य तथा माधुय को अपना कर अपनी 
साधना अग्रसर कर सकता दे | इस मत में भक्ति, प्रपत्ति आदि 
का तो पर्याप्त विवरण उपलब्ध होता है, परंतु रसों का वर्णन 
नितांत स्वल्प तथा संक्षिप्त हैं। विक्रम की १५ वीं शती में होने 
वाले आचायों ने उसकी विशेष चर्चा की है | श्री हरि व्यासा- 
चाय जी ने श्री निग्बाककृत 'वेदांत कामघेनुः (६ बें श्लोक ) 
की सिद्धांत रज्नाग्ज्त्ति टीका में शांत, दास्य, वात्सल्य, सख्य 
तथा माघुय इन पाँचों रसों का सुंदर परंतु संक्षिप्त वणन प्रस्तुत 
किया दे | माधुय रस की उच्तमता सिद्ध होने का यह अर्थ 
कथमपि नहीं है कि अन्य रस देय दृष्टि से देखे जाते हैं। 


इंद्र भागवत संप्रदाय 


साधना साधक के हृदय की व्यंजना है। उसके चित्त का रुफान 
जिस ओर है, वह भाव उसके लिए हितकर है तथा सथः 
लाभप्रद है। इस मनोवेज्ञानिक रहस्य से परिचित आचार्यों 
ने साथधकों के लिए किसी भावविशेष पर अधिक आग्रह करने का 
अनोचित्य कभी नहीं दिखलाया है| इसी लिए श्रीभटइट जी तथा 
श्री हरिव्यास देवाचाय जी ने भी, जो माधुय रस के ही मान्य 
डपासक माने जाते हैं, वात्सल्यादि भावों का भी अनुसरण किया 
है। 'जुगत किशोर हमारे ठाकुर? में दास्यम्ााव की झलक है, 
तो 'भींजत कब देखों इन नैना” पद में वात्सल्य भाव की मुख्यता 
है। युगल जोड़ी को गोद में लिये हुए बेठे श्रीभट्ट जी का चित्र 
भी आप की वात्सल्य भावना के अतिशय को अभिव्यक्त कर रहा 
है। श्री सहाबानी आदि भाषा ग्रथों में सत्य भाव की इतनी 
अधिकता है कि साधारण व्यक्ति यही सममे बेठा है कि निबाक- 
मत में सख्य-्भाव ही अपनाया गया है। 

वास्तव में यह संप्रदाय भश्रम्क्षणा अनुरागात्मिका परा- 
भक्ति को ही साधनामाग में सर्वश्रेष्ठ मानता है। आचार्यों ने 
इस पराभक्ति का लक्षण भी बड़े ही झुंदर रूप से दिया है-- 
रूपादिविषयक--इंद्रिय-वृत्तिवद्नवच्छिन्नस्वाभाविक-भगवत्स्व रूप 
गुणद्विषयक-यावदात्मबृत्तिमनोबृत्ति: अर्थात्‌ भगवान के रूप, 
शुण आदि के विषय में समग्रचित्त को व्याप्त कर लेने वाली 
सनोवृत्ति उत्कृष्ट भक्ति है। ऐसी चित्तवृत्ति के अभ्युद्य पर 
आग्रह हे चाहे वह सख्यभाव से दो अथवा दास्य आदि किसी 
अन्य भाव से हो | निंबाक मतानुयायी विद्वानों का कथन है कि 
मोलिक शास्रदृष्टि से गौडीय वेष्ण्वों की साधन-प्रणाल्री 
निंबाकों से भिन्न नहीं है, क्योंकि वह उससे अनेकांश में ग्रद्दीत 
है। पीछे से बलदेव विद्याभूषण तथा विश्वनाथ चक्रवर्ती ने 
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स्वतंत्रता की भावना से प्रेरित होकर नवीन तथ्यों को अपना 
कर कुछ अंतर करना आरंभ कर दिया, परंतु यहाँ भी माघुये 
भाव के साथ ही साथ अन्य भाव भी अपनाये गये हैं। संगप्रति 
निंबाक संप्रदाय में सख्य रसपूबक माधुय रस की ओर ही 
सांप्रदायिक साधकों का विशेष मुकाव है । 

बेष्णवों में पाँच संस्कार मुख्य दैं--ताप*, पुण्ड, माला, 
मन्त्र और याग जिनमें याग के भीतर द्वी भक्ति का अंतर्भाव 
माना जाता है। 'सिद्धांत रत्नांजलि! में भक्ति के नाना 
प्रभेदों का वन उपलब्ध होता है ज्ञिसका ज्ञापक चित्र नीचे 
दिया जाता हैः-- 
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१ तापः पुणद्रस्तथा नाम मन्‍्त्रो यागश्च पद्चमः। 
अमी ते पंश्वसंस्काराः परमैकांति-हेतवः ॥ 
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५४--सखी संप्रदाय 
वृंद्वावन का सखी संप्रदाय निंवाक मत की ही एक अवातर 
शाखा है। इस शाखा का उदय स्वार्मी हरिदास जी के नाम 
से संबद्ध है। स्वामी जी प्रथमतः निबराकंमत के ही अनुयायी 
थे, परंतु भगवत्माप्ति के लिए गोपीमाव का एकमात्र उन्नत साधन 
मानकर उन्होंन इस ग्वतंत्र मत की प्रतिष्ठा की । इस संप्रदाय का 
बड़े बड़े मदह्दात्माओं ने अपन जन्म से तथा ऋृतियों से अल्ंूत 
किया था तथा ब्रज-साहित्य का एक विशाल अंश हरिदासी 
वेष्णवों की भावुकता तथा भक्ति के विल्ास का सुपक फल है। 
भक्त-सिंधु अ्रंथ के आधार पर मिस्टर प्राइम ने इनका 
चरित्र यों ज्िखा हैँ | हरिदासपुर के एक सनाव्य ब्राह्मण कुल में 
इनका जन्म हुआ था| वंशवृत्ष इस प्रकार ह--न्रह्म्थीर-- > 
ज्ञानधीर-- > आशधीर-- > हरिदास । आशर्धार का विवाह 
वुंदावन के निकट राजपुर गाँव के निवासी गंगाघर की पुत्री 
से हुआ था | इनके जन्म संवत्‌ के विषय में एकमत नहीं है । 
जन्मतिथि काई भादों सुदी अष्टमी सं> १४४१ मानते हैं, तो कोई 
सं० १४८५ । स्वभाव स ही विरक्त थे । पचीस वष की अवस्था 
में द्वी गृहत्यागी बनकर बृंदाबन में मानसरोवर पर पीछे निधुबन 
में रहत थे। वहीं पर उन्हें बॉकेबिहारी जी की भूर्ति मित्री 
जिसका बहुत बड़ा मंदिर अबतक श्रीय्वृंदावन में विराज- 
मान है? । 
इस संप्रदाय के वष्ण॒वों ने वेदांत के किसी विशिष्ट वाद के 
प्रचार में अपना समय नहीं बिताया, प्रत्युत वृंदावनचंद्र की 





१ द्रश्व्य राधाकृष्णदास संपादित श्र वदासकृत “भक्त लामावल्ी? 
( सभा का संस्करण, १६०१ ई०, काशी ) ४० १४-१५ | 


इभ२्‌ भागवत संग्रदाय 


सखी भाव से उपासना ही उनके साधन का एकमात्र लक्ष्य था। 
इस प्रकार यह भक्ति संप्रदाय का एक साधनसाग है। इस 

प्रदाय के विशेष प्रवतक थे स्वामी हरिदास ज्ी। नाभादास 
जी ने स्वामी जी की भक्तिपद्धति के विषय में बड़े महत्व की 
बातें लिखी हैं । उनका कहना है-- 


श्ासधीर उद्योत कर 'रसिक” छाप हरिदास की। 
जुगल नाम सो नेम, जपत नित कुज बिहारी | 
अवलोकत रहे केलि सुखी सुख को अधिकारी | 
गान-कला-गनधव स्थाम-स्यामा को तोएें। 
उत्तम भोग लगाय, मोर मरकट तिमि पोर्षें। 
नूपति द्वार ठाढ़े रहैं, दसन आसा जास की। 
झासघीर उद्योत कर, रसिक छाप हरिदास की ॥ 


यह छुप्पय रवामी जी की उदार मनोवृत्ति, उदात्त भक्ति- 
भावना तथा उन्नत कल्ञा-ज्ञान का पर्याप्त परिचायक है । स्वामीजी 
श्रीराधाकृष्ण के युगल रूप के उपासक थे तथा वे इनकी ललित 
लीलाओं का अवलोकन सखी भाव से किया करते थे तथा 
आतंद में मस्त रहते थे। वे गांधव विद्या में नितांत विचक्षण थे 
और संगीत के द्वारा वे श्यामा-श्याम को संतत संतष्ट किया 
करते थे। उनकी कल्नावदुषी की इतनी अधिक ख्याति थी कि 
राजा लोग भी उसके दशन की आशा हृदय में ज्षिए दरवाजे पर 
खड़े रहते थे | नाभादास जी का यह कथन अचक्षरशः सत्य है। 
स्वामी दरिदास जी के ही शिष्य थे वढ्द तानसेन जिनकी तान ने 
अकबर जैसे गुणमाही बादशाह को भी अपना चेला बता 
रखा था | 
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अकबर भी स्वामी जी की ख्याति सुनकर उनसे मिलने आया 
था | इसी घटना की ओर नाभादास जी ने ऊपर संकेत भी 
किया है-- 


नृपति द्वार ठाढ रहें द्शन आसा जास की 

वह राजसी ठाठबाट को छोड़कर एक साधारण जिज्लासु के 
समान तानसेन के साथ स्वामी ज्ञी के दशन के लिए वृंदावन में 
आया | ये सिवाय भगवान्‌ के ओर किसी को अपना संगीत 
सुनाते द्वी न थे परंतु इनका गायन सुनने की लालसा से दी 
अकबर आया था। फलतः एक युक्ति रची गई । तानसेन जान 
बूफकर गाने में गलतियाँ करने लगा जिसे सुधारने के व्याज से 
हरिदास जी को शुद्ध संगीत सुनाने के लिए बाध्य होना पड़ा | 
अकबर संगीत सुनकर इतना मुग्ध हुआ कि बह इनसे कुछ माँगने 
के लिए हुठ करने लगा। निःख्रद्दता की मूर्ति हरिदास जी को 
राजा तथा महाराजा से माँगने की आवश्यकता ही क्‍या थी? 
परंतु इधर था बादशाह का घार आग्रह । इस पर उन्होंने यमुना 
जी के टूटे घाट की ओर इशारा करते हुए कहा कि इसे इसी 
प्रकार की मरम्मत करा दे यदि तुम्हारा सेवा करने का हृठ ही 
है। अकबर के आश्वय का ठिकाना न रहा जब उसने अपनी 
खुली आँखों से देखा कि घाट नीज़म, पुखराज, मोती आदि 
अनुपम, असंख्य, अनमोल रत्नों से बना हुआ था। इन्ही रत्नों 
से घाट की मरम्मत करना क्‍या था समूचे विशाजत्ञ राज्य को 
बेंच कर भौ उपहात्यास्पद बनना था | रवामी जी के चरणों पर 
वह गिर पढ़ा । उसे पता चल्न गया कि उस कल्लावंत के चोले में 
महनीय सिद्ध महात्मा की आत्मा विज्ञास कर रही थी। इस 
सच्ची घटना से स्वामी हरिदास जी की गानविद्या में निपुणता 

ब्दृ 
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के खाथ उनकी विरक्तता तथा निपट निःसप्रहता का परिचय 
आलोचकों को भत्नी भाँति क्षग जाता है। 


नाभादासजी ने हरिदास जी को आसधीर उद्योतकर' लिखा 
है। ये आसधीर कोन थे ? सहचरिशरण जी की शुरुप्रणालिका 
के अनुसार आसधीर जी स्वामी जी के गुरु थे-- 
आखसधोर गस्भीर विग्र सारस्वत ख्रति पर। 
जनम अलीगढ़ मध्य मधुर बानी प्रमोद कर । 
गुरु अनुकूल अतुल कूल बन निधिबन माँहीं । 
सत्तर लॉ तनु राखि साखि जगकी मित नाहीं ॥ 
कहा जाता दे कि ये आसधीर जी निबाक संग्रदाय के 
महात्मा हरिदेव जी के शिष्य थे। सत्तर वर्ष की आयु तक 
ये वृंदावन के निधिबन”ः नामक क्ुंज में भगवान्‌ की पूजा में 
दत्तचित्त रहे । 
स्वासीजी के विषय में सहचरि-शरणजी का वर्सन ध्यान- 
योग्य है । 
श्रीस्वासी हरिदास रखिक-सिरमौर अनीहा। 
ह्विज सनाव्य सिरताज सुजसु कहि सकत न जीडा ॥ 
गुरु-अलनुकंपा मिल्‍यो ललित निधिबन तमाल के | 
सशरलों तरू बेठि गने गुन प्रिया लाल के ॥ 
इससे स्वामी जी का सनाव्य ब्राह्मण होना सिद्ध होता दे । 
ये अपने गुरु आसघधर के साथ द्वी उसी निधिबन में निवास 
करते थे तथा ७० बष की उम्र में इनका ग्रोल्ोकबास होना 
जान पड़ता है। कतिपय लोग आसधीर को दहरिदास जी का 
पिता भी मानते हैं, परंतु सहचरिशरण जी के कथन से विरुद्ध 
होने के कारण यह उचित नहीं जचता। आसधीर सारस्वत 
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त्राक्षण कहे जाते हैं, हरिदासजी सनाह्य ब्राह्मण | पुत्र होने पर 
यह सेद केसा ? संप्रदाय में स्वामी जी के ब्राह्मणवंश को लेकर 
आज भी विवाद चलता है। काई सारम्बत मानता है, तो कोई 
सनाह्य; परंतु यह विवाद निरर्थक तथा भ्रामक है। सिद्ध मद्दा- 
त्माओं के विषय में इस प्रक'र का बार्नाल जन्पना ही है | आस- 
घीर तथा हरिदास जा दानों का जन्म अक्षीगढ़ के पास ही 
हरिदासपुर! नामक गाँव में हुआ था" | अकबर के समकालीन 
होने से स्वामी जी वल्लभाचाय जी तथा अष्टछाप के कवियों के 
समसामयिक सिद्ध द्वोते हैं। टटटी संस्थान तथा उसका गद्दी 
वर्तमान काल में बज़ में प्रचलित है । 

स्वामी दरिदास की पदावतली सिद्धांत तथा विहार दोनों के 
विषय में मिलती है। तिद्ारविषयक्र पदावली केलिमाला' के 
नाम से विख्यात है। इनकी कविता में बाहरी शाव्दिक आकपण 
का अभाव भत्ते हो, परंतु बह अंतरंग भावभंगी से नितांत स्निग्ध 
तथा संपुटित है। तथ्य यह है कि हरिदासजी की पदावली गाने 
की वस्तु है, पढ़न की चीज़ नहीं। इसीलिए साधारण रीति से 
पढ़ते समय उसमें पिगत् की त्रुटि लक्षित द्वोती है। ऐसे सिद्ध 
महात्मा की रसपेशल बानी का एक दो नमूना देखिए-- 


कल्याए 


प्रेससमुद्र रूपरस गहिरे, केस लागे घाटद। 

बेकार॒यौ दे जानि कद्दावव, जातिपनों की कट्दा परी बाट ॥ 
काहू कौ सर पत्यों न सूधो, मारत गात्ष गद्घी-गली द्वाट । 
कट 'हरिदास! बिद्दारिहँ जानों, तको न आघट घाट ॥ 





१ गुत्तः अष्टछाप ६० ६६ | 
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यह पद ज्ञान की व्यथेता तथा अनुपादेयता का सूचक है। 
गंभीर प्रेम-समुद्र के पार जाने के लिए ज्ञान एक बेकार उपाय 
है| ज्ञान ( जानिपनों ) में पार लगाने की क्षमता कहाँ ? गली 
गली में गाल बजाते भले रहिए, अहंकार से युक्त किसी अभिमानी 
का पुरुषार्थ क्या कभी सफल हुआ है ? स्वामी जी का अंतिम 
डपदेश है--बिहारी जी को जानो, कृष्ण की भक्ति में अपने को 
निछावर कर दो। मांग कुमा्ग को मत ताको। पार जाने की 
यही समर्थ नोका है--बिहारी जी की प्रेमानुगा भक्ति । 


क्रेन्नसाला' के इस कमतनीय पद सें श्री राधाकृष्ण की एक- 
रूपता का कितना सुचारु चित्र खाँचा गया है-- 


ध्यारी जैले तेरी आँखिन में हों अपनपो 
देखत, तेसे तुम देखति हो किथों नाहीं!। 
“हों, तोसों कहों प्यारे, आँखि मूंदि 
रहों, लाल निकसि कहाँ जाहीं!। 
मसोकों निकसिबे को ठौर बताओ, 
साँची कहों, बलि जाऊं, लागों पाहीं! । 
श्रीहरिदास के स्वामी श्यासा, 
तुसदिं देखत चाहत ओर सुख लागत नाहीं । 


झातंदकन्द की एक भव्य काँकी लिखिए--- 


आज तृन टहूटत है री, ललित त्रिभंगी पर | 
घरन  चरन पर, सुरलि अधर पर, 

चखितवनि बंक छुबोलोी भझुव॒ पर | 
घलहु व बेणि राधिका पिय पे 

जो भई चाहति हो सर्वोपर। 
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श्रीदरिदास समय जब नीकीो, 
हिलि-मिलि केलि अटल रति श्र पर ॥ 

स्वामी हरिदास जी के टट्टी संस्थान! के भक्त महात्माओं ने 
अपनी रचनाओं से व॒ज॒भाषा के साहित्य का जो शंगार किया दै 
वह देखने की वस्तु है। उसके लिए चाहिए रस से म्निग्व हृदय 
तथा भक्ति से पूरित भावुक विज्ञोचन | सखीभाव की उपासना 
माधुय का भंडार है, प्रम का आगार है तथा मधुर रस का 
भाण्डागार है। 

स्वामी जी के प्रधान शिष्य हुए उनके मामा विट्ठल विपुल 
शोर तब से 'टट्टी संस्थान के बेष्णवों की परंपरा आरंभ होकर 
बतेमान काल तक विद्यमान है। इस गईं की परंपरा निम्नलिखित 
प्रकार से है"३-- 

? श्री स्वामी हरिदास जी 


२ श्री विद्चल विपुल जी 
३ श्री बिहारनि देव जी 
४ श्री सरसदेव जी 

४ श्री नरहरिदेंवब जी 

६ श्री रसिकदेव जी 

७ श्री ललितकिशोरी जी 
८ श्री ललितमोदिनी जी 
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| 
६ श्री चतुरदास जी (भगवत रसिक जी इनके गुरु 
भाई थे ) 


१० श्री ठाकुरदास जी 

११ श्री राधिकादास जी 

१२ श्री हि ( रखसहचरिशरणश ) 

१३ श्री राधाप्रसाद जी 

१४ श्री भमगवानदास जी ( बतमान महंत ) 
भगवत रसिक 


इन महात्मा का जन्म खंबत्‌ १७६४ (८१७३८ ई० ) में 
सागर जिले के गढ़कोटा स्थान में हुआ था। टट्टी संप्रदाय के 
अष्टाचार्यों में से सबसे अंतिम आचाये थे श्री ललित मोहिनी जी 
ओर इन्हीं के शिष्य भगवत रसिक जी थे। ये आरंभ में गणेश 
जी के उपासक थे। इनकी एकांत निष्ठा तथा अनन्य उपासना से 
प्रसन्न होकर गणेश जी प्रत्यक्ष हुए और श्रीकृष्ण भगवान्‌ 
की प्रमलक्षणा भक्ति सखीभाव? से करने के लिए उपदेश दिया। 
इसकी सूचना इस पद में मिलती है-- 


हमें बर शुरू गनेस है. दीनों। 
जस भरि सूंड फिराय सोस पर संसकार सुभ कीनों । 
आनेदघन को पद दरसायो, दुम्पति - रति - रस भीनों 
धगवतरसिक” लड़ेती-लालन ललित भ्ुुजन भरि लोनों ॥ 


निशर संप्रदाय इ्प६ 


श्री ललित मोदिनी जी के परलोक सिध'रने पर भक्त 
महानुभावों के श्रत्यंत आग्रह करने पर भी इन्होंने गही का अधि- 
कार नहीं लिया | ये जन्मभर निलिप्र भाव से श्री जी की सेवा 
में लगे रहे । इनकी रचनाओं में एक ओर तो बेराग्य का भाव 
भरा है और दूसरी ओर अनन्य प्रेम-रस छलकता है। इसीलिए 
सखी संप्रदाय के भक्त मावुझऊ महाकवियों में इनका आसन श्रेष्ठ 
माना जाता है। इनकी पाँच रचनायें बतत्नाई जाती हैं--€ १ ) 
अनन्यनिश्चयात्मक, (२) श्री नित्य विहारी युगल ध्यान, ( ३) 
अनन्य रखिकाभरएण, (४) निम्वयात्मक ग्रंथ उत्तराध, ( £ ) 
निर्बोध मनरंजन | इनका संग्रह भगवत रखिक की बानी' के 
नाम से वतमान महंथ ने प्रकाशित किया है। 


'(रसिक! की परिभाषा कितनी सु दर है-- 


जीव ईस मिल्ति दोय, नाम रूप गुन परिंहरे। 
रसिक कह्ावे सोय, ज्यों जल घोरें सकरा ॥ 
दिया कहें सब कोय, तेल - तूल - पावक मिले | 
तमद्दि नसावे सोय, वस्तु मिल भगवत रसिक | 


ये सचमुच श्री रसिक-शिरामणशि के सच्चे रसिक भक्त थे। 
इसीलिए श्नकी अनुभूतियों में प्रेम की तल्लीनता का यथार्थ 
चित्रण हमें मित्ता है। श्रीकृष्ण के मुखचंद्र की ओर भक्त के 
नयनचकोर कितनी तन्मयता से तगे हुए हैं, इसका सरस वर्णन 
इस कमनीय पद में मधुर शब्दों में विन्यम्त किया गया है-- 


तव मुख - कमत्न॒ नयन पश्रत्धि मेरे । 
पाक न लगत पलक बिनु देखे 
अरवरात अति फिरत न फेरे । 
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पान करत मकरन्द रूप रस 
भूल नद्ठीं फिर इत -उत हेरे। 

सगवत . रसिक भये मतवारे; 
घूमत रहत छुके मद तेरे ॥ 


सखी संप्रदाय की निजी उपासना के विषय में श्नका 
कथन है-- 
आचारज ललिता सखो, रसिक हमारों छाप । 
नित्य किशोर उपासना, जुगल मंत्र को ज्ञाप । 
जुगल मंत्र को जाप, वेद रसिकन को बानी | 
श्री ठूृंदाबव घास, इृष्ट स्यासा महरानी। 
प्रेम देवता मिले बिना सिधि होह न कारज़ । 
“गवत' सब सुखदानि, प्रगट भे रसिकाचारज || 


भगवान्‌ श्री बजनंदन के मुखचंद्र में अनुरक्त नयनचकोरों 
की दशा निरखने ही योग्य है-- 


तुव मुख चंद चकोर ये नेना। 
अति आरतु अनुरागी लम्पट, 

भूल गई गति पलहुँ लगे ना। ' 
अरबरात मितलिबे को निसुद्न 

मिलेइ रहत मनु कबहूँ मिले ना। 
भगवत रसिकः रखिक की बातें 

रसिक बिना कोड समुझ्ति सके ना ॥ 


अतृप्ति ही अभिल्ञाषा की सच्ची पहचान है। भक्त के नेत्र 
दिनिरात रहते तो सामने ही हैं, परंतु प्रेम की तृप्तिन होने के 
कारण सदा यही शका बनी रहती है कि अभी मिलते हैं या नहीं । 
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अंतिम चरण रसिक जी ने अपन आलेचक की शोर संकेत किया 
है कि रसिक दी उनकी बानी का रस ले सकता है | 


सहचरिशरण--ये भी अपन समय के ख्यातनामा महात्मा 
थ। इनका दूसरा नाम था सस्तोशरण | समप्रदाय क १/१ व 
आझाचाय श्री राधिकादासजी के शिष्य नथा उत्तराधिकारी थे | 
समय १६ वि० शती का उत्तराद्ध। फटकर पदों के अतिरिक्त 
न्होंने दो स्वतंत्र ग्रंथ लिख हैें--( १ ) ललित प्रकाश; (२) 
सरसमंजावली। इनमें ललित प्रकाश में टट्टी संप्रदाय के वष्ण व 
के चरित, सिद्धांव तथा उत्सव आदि आवश्यक विषयों का प्रामा- 
णिक वर्णन है। “लक्तित प्रकाश” के गुरु प्रणलिका अंश में संप्र- 
दाय के अष्टाचायाँ का ( स्वामी हरिदास जी से लेकर श्री ज्ञजलित 
मोहिनीजी तक ) सुंदर वणन है तथा “आचार्योत्सव में आचायों 
के चरित, जन्म तथा मरण तिथि आदि ऐलिहासिक विषयों का 
सुंदर समावेश है। इस प्रकार यह ग्रथ सप्रदाय तथा इतिहास 
उभ्य दृष्टियों स उपादेय तथा प्राह्मय है। इनकी कविता ब्रत्ञ- 
माधुरी से मत्त भक्त का सार्मिक हृदयोद्वार है जिसमें बाह्य 
आडंबर के घटाटाप का सवंथा बहिष्कार कर द्वदयसंवेद्य भावों 
का चार चित्रण है। 


पीर को हटानेवाले साँवलिया वेच्य की ओर कितना मधुर 
संकेत है सहचरिशरणजी के इस पद्म में-- 


उर में घाव, रूप सों सेंके, दित की सेज बिछावं । 
दृग डोरे सुइयाँ वर वरुनों टाँके ठीक लगावें। 
मधुर सचिकन अंग-अंग छुबि हुआ सरल खबावें | 
स्थाम तबाब इलाज करै जब तब घायल सचुपातरें ॥ 


इ्६र भागवत संप्रदाय 


प्रम के घायल के आराम पाने की व्यवस्था हमारा भक्तकवि 
यहाँ कर रहा है। जब श्यामसु द्र स्वयं बेद्य बनकर घायल का 
इलाज करंगे तभी वह आराम पा सकता है। हृदय के घाव को 
रूप की आग से सेके, प्रेम की सेज ल्लेटने के लिए बिछाई जाय, 
चिकने अंगों की छबि-हूपी सीठा हलुआ खिलाया जाय; तभी 
रोगी को आराम पहुँच सकता है, अन्यथा वहीं । यह पद्म 'मीरा 
की तब पीर मिटैगी, जब बंद साँवलिया द्वोय? का मार्मिक भाष्य 
प्रतीत होता है। क्‍या दही सुंदर व्यवस्था की गई है घायल प्रेमी 
को आराम पहुँचाने की !!! 
जीवनलद्ष्य की यह सरस विवेचनला कितनी तथ्य तथा 
यथा है-- 
मय अ्रमल्वादि पिया न पिया, सुख प्रेस पियूष पिया रे । 
नाम अनेक लिया न लिया, रति स्यामा स्याम खिया रे । 
आन सुदान दिया न दिया, वर आनंद हुलसि दिया रे | 
जप जग्यादि किया न किया, हिय पर-उपकार किया रे ॥ 


ठीक है। सच्चा दान केवल बाहरी वस्तुओं का दान नहीं है, 
बल्कि हृदय में आनंद का दान है ओर जप यज्ञ का विधान ही 
सच्ची क्रिया नहीं हे, प्रत्युत परोपकार द्वी सर्वोत्तम दान है।"* 

इसी प्रकार इस संप्रदाय के अन्य मह्दात्माश्रों ने वज्ञ साहित्य 
के भंडार को अपनी कमनीय कृतियों से पूर्ण तथा खरख 
बनाया है। 





१ ईनको अन्य कथिताओं के लिए द्रष्टन्य वियोगी हरि--त्रजमाथुरी- 
सार, पृ० ३८२--१६४ ( तृतीय संस्करण, १६६६ वि०, प्रयाग ) 


(८ ) 


श्री वल्लम मत 
( पुश्टिमार्ग ) 


(१ ) विष्णु स्वामी का परिचय 
(२) आचार्या का विवरण 

(३ ) पुष्टिमा्ग का सिद्धांत 

(४) पृष्टि-सक्ति 

(५४ ) पृष्टिमार्गीय साहित्य 

(६) अष्टछाप 


निर्दोष-पूर-गुण-विग्रह आत्मतन्त्रो 

निश्वेतनात्मकशरीर-गुणेश्व हीनः । 

आनन्दमात्र-कर-पाद-सुखोदरादिः 

सबंत्र च त्रिविध-मेद-विवर्जितात्मा । 
--बल्लभाचाय 


र्द्ग-मंग्रद।य 


वृंदाबन की पुण्य-भूमि में पनपनवाला दूसरा वेष्णव संप्रदाय 
है आचाय वल्लम का शुद्धाद्दती संप्रदाय जिसने उचर प्रदेश, राज- 
स्थान तथा गुजरात प्रांत को कृष्ण भक्ति की पावन घारा से 
आप्यायित तथा आम्मावित कर दिया था। भाग्त की विख्यात 
वष्णव संप्रदाय-चतुष्टयी में वल्लम संप्रदाय रद्र संप्रदाय के नाम 
से विख्यात है। इस संप्रदाय के मुख्य प्रवतक थे विध्यु स्वामी 
तथा इसके मध्ययुगी प्रतिनिधि थे आचाय वल्लम जिन्होंने विष्मणु 
स्वामी की उच्छिन्न गद्दी पर आरूद होकर उनके सिद्धांत का 
प्रचार किया। अतः वल्लभाचाय के व्यक्तित्व से परिचय पाने से 
पहिले विष्णु स्वामी का परिचय निर्तांत आवश्यक है | 


१--विष्णुस्वामी का परिचय 


भारत के घार्मिक इतिहास में विध्णुस्वामी स्वयं एक विकट 
समस्या हैं जिसका उचित प्रमाणों के आधार पर अभी तक 
यथार्थ समाधान नहीं हो पाया है। उनका व्यक्तित्व तथा ऐति- 
हासिक अस्तित्व अज्ञान की गहन तमिस्रा में अभो तक अन्लात 
पड़ा हुआ है। विष्णुस्वामी के देश तथा काल्न की यथार्थ विवे- 
चना अभी तक नहीं दो पाई है। अनुमान की निबल भित्ति पर 
उनका परिचय अवश्य खढ़ा किया गया है, परंतु यह परिचय 
कल्पना के आवरण को भेद कर सत्यता कौ भूमि पर नहीं झा 


३६६ मांगवत संग्रदाय 


सका है। वेष्णव संप्रदाय में प्रसिद्धि है कि विष्णुस्वामी द्रविड़ 
देश के किसी ज्ञत्रिय राजा के ब्राह्मण मंत्री के सुपत्न थे। बालक- 
पन से दी उनकी चित्तवृत्ति अध्यात्म की ओर तक्गी थी। इन्होंने 
उपनिषदों का केवल पारायण ही नहीं किया था, बल्कि उनसें 
वर्णित तथ्यों को अपने व्यावहारिक जीवन में कार्यान्वित करने 
की उनकी दृढ़ अभिल्लाषा थी। ब्ृहदारण्यक उपनिषद्‌ ( ४४ ) 
में वर्णित अंतयौमी भगवाब्‌ के साज्ञातकार करने की उनके 
हृदय में बड़ी इच्छा थी। उपासना के सफल न होने पर उन्होंने 
अन्न-जल का म्हण करना छोड़ दिया। सांतवें दिन उनका हृदय 
दिव्य ज्योति से भर गया ओर किशोरमूर्ति वेशुवादन-तत्पर 
श्रगारशिरोमणि श्री श्यामसु दर के दशन का अलक्य लाभ उन्हें 
प्राप्त हुआ | बाल्कृष्ण ने स्वयं उन्हें उपदेश दिया कि 'मेरे ही 
दोनों रूप हैं। निराकार रूप में होने पर भी भक्तों की रक्षा तथा 
अपनी लीला के आरवादन के निमित्त साकार रूप प्रहण करता 
हूँ। भक्ति मेरी प्राप्ति का सबसे सुलभ तथा सुगम उपाय है।? 
विष्णुरवामी को उपासना फलवती हुए । उन्होंने भगवा श्री 
कृष्ण की बालमू्ति का निर्माण करा कर प्रतिष्ठा की तथा अपने 
अनुयायियों को भक्ति की बिमल साधना का उपदेश दिया। इस 
मत के सात सो आचार्यों की बात सुनी जाती है जिनमें आचाये 
बिल्वमंगल एक महनीय डपदेशक थे । जिस थुग सें शंकर तथा 
कुमारिल ने ज्ञान तथा कमकाण्ड की महत्ता प्रतिपादित कर भार- 
तीय घधम का पुनरुद्धार किया, उसी काल में विल्वमंगज्ञ ने भक्ति 
के द्वारा मोक्षोपलब्धि के तथ्य का बिपुल्न प्रचार किया। विष्णु 
स्वामी का समय युधिष्ठिर से साढ़े दो हजार वर्ष पीछे ( अर्थात्‌ 
विक्रम पू् पंचक शती ) में वेष्णव ल्ञोग मानते हैं. तथा बिल्व- 
मंगल का अष्टस शर्ती में। विल्वमंगल आचार ने स्वप्न में 
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बल्लभाचाय को विष्णुरवार्सा की शरण में आन का उपदेश दिया 
जब वे उपदेश की कामना स साशंकचित्त हो रहे थ) | 

नाभादास जी के इस प्रसिद्ध छप्पय के आधार पर कनिपय 
एतिहासिक तथ्यों की ज्ञानकारी की जा सकती है--- 


नाम तिलोचन शिष्य, सूर ससि सदल उजागर । 
गिरा गंग-उनहारि काव्यरचना प्रंमाकर ॥ 
आचारज हरिदास अतुलबल आनंद दाइन ) 
तिहि मारग वद्धम विदित प्थु पित पराइन | 
नवधा प्रधान सेवा सुहद मन वच क्रम हरिचरण रति । 
विष्यु स्वामि सम्प्रदाय इृद ज्ञानदेंव गम्भीर मति ॥ 
( छुप्पय ४८ ) 


इस संप्रदाय में त्रिज्ाचन, नामदेव तथा ज्ञानदंव आदि 
विख्यात संत पंदा हुए थे तथा वल्लभ न इसी मांग का अनुसग्ण 
कर अपना शुद्धाइंतमूलक पुष्टिमाग चल्नाया। यह कथन ऐति- 
हासिक दृष्टि से अत्यंत महत्त्वशाली है। ज्ञानदेव ( १९७५ ई०-- 
१०६६ ई० ) तो महाराष्ट्र के सुप्रसिद्ध संत हैं जिन्होंने गीता के 
ऊपर अपनी ज्ञानेश्वरो १२१२ शक्त सं० में लिखकर मराठी 
साहित्य का द्वी प्रारंभ नहीं किया, प्रत्युत अध्यात्मतत्त्व के जिज्ञा- 
सुओं के सामने एक महनीय ग्रंथ अस्तुत किया । अत्तः नाभाजी 
की मान्यता के अनुसार विष्णुस्वामी का समय ईस्वी की 
तेरहवीं सदी से प्राचीन द्वोना चाहिए। कुछ बिद्वान वेदभाष्य 
के कर्तोी आचाय सायण तथा माधवाचाय के विद्यागुरु विद्या- 


१ सप्रदाव प्रदाप ए० ३४, ३० | 
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शंकर को ही विध्णु रवामी मानते हैं*, परंतु यह कथन कात्न- 
इृष्टि से नाभाजी के पूर्वोक्त कथन से भेज्न नहीं खाता । सायणाचाय 
का समय चतुदंश शतक का सध्यभाग है। अतः उनके गुरु के 
समय १४ शतक का आरंभ काल या १३ शतक का अंतिम काल 
हो सकता है। नाभाजी उन्हें ज्ञानदेव से पृव॑वर्ती मानते हैं। 
विद्याशंकर तथा विध्णुम्बामी को अभिन्नता प्रमाणों से पृष्ट नहीं 
की जा सकती। नाभाजी का ग्रथ केवल अनुश्रुतियों के ऊपर 
आधारित होने से पूणेतया प्रामाणिक नहीं माना जा सकता | 

विष्णुस्वासमी का काल निर्णय करते समय स्वर्गीय डा० 
रामकृष्ण भंडारकर ने पूर्वोल्लिखित नाभाजी के छप्पय के आधार 
पर इनका समय १३ वे शतक का आरंभ काजञ्न माना है, परंतु 
नाभादास जी के भक्तमाल को पूर्णतया ऐत्तिहासिक मानना कथ- 
सपि उचित न होगा । इस भ्रथ में इतिहास तथा अनुश्र॒ ति का 
विचित्र मिश्रण है। विशेषकर जब ज्ञानदेव विष्णुस्वामी को 
अपना गुरु न मानकर नाथपंथ से अपना नाता जाड़ते हैं, तब 
नाभादासजी का विश्वास कैसे किया नाय ? 

विष्णुस्वामीकी अनेक रचनायें बतलाई जाती हैं, परंतु इनमें 
'सवज्ञसूक्तः ही एकमात्र ऐसी रचना है जो प्रमाण कोटि में अंगी- 
कृत की गई है। श्रीघर रवासी ने इस ग्र थ का अत्यधिक उपयोग 
अपनी रचनाओं में किया है। श्रीघधरी टीका में विध्णुस्वामी के 
कतिपय सिद्धांतोंका भी आभास मिलता है । विध्णुध्वामीके ईश्वर 
सश्चिदानंद स्वरूप हैं तथा वे अपनी 'हादिनी संवित्‌' के द्वारा 
आशर्शष्ट हैं तथा माया उन्हीं के अधीन रहती है। ईश्वर का 

प्रधान अवतार नसिंद रूप बतलाया गया है। कुछ लोग विष्णु 


१ गौडीय दशम खंड पृ० ६२४, ६२६ | गुत--अ्रष्टछाप पु० ४१ 
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म्वामी को नुसिंद तथा गंपाल दोनों का उपासक मानते हें। 
श्रीघर स्वामी नूसिह के उपासक थे, इसका परिचय हमें भागवत 
की श्रीधरी टीका से भल्री भाँति ज्गता है। ऐसी दशा में अ्र!घर 
स्वामी को विष्णुम्बामी सत के अनुयायी मानने में विशेष 
विप्रतिपत्ति न होनी चाहिए ! 


विप्णुस्वामी की समम्या सुलकाने के अभिप्राय से अनकछ 
लोगों ने अनेक विप्णुम्वामी की कल्पना की है, परंतु इससे 
समस्‍या उलमती दी गई है | कतिपय आलोचकों की सम्मति में 
कम से कम तीन विष्णुस्वामी का उल्लेख मिलता है-- 
(१) देवतनु विष्णुस्वामी (३८० ३० पू०) मथुरा से रहते थे | 
पिता का नाम था देवेश्वर भट्ट । इन त्वामी जी के सात सौ 
बष्णत्र त्रिदंडी संन्‍्यासी इस सत का प्रचार करते थे ।(२) 
काग्वीनिवासी राजगोपाल विष्णुस्वामी (जन्म ८३० ६०) 
जिन्होंने विष्णुकाद्ी में राजगापाल देवजी अथवा वरदरगाज जी 
की प्रसिद्ध मूर्ति की स्थापना की । विल्वमंगल इन्हीं के शिष्य 
थे। (३) विष्णु स्वामी--वल्लभाचाय के उपदेष्टा पूर्वपुरुष। 
अतः यह निर्णय करना अत्यंत कठिन है कि विष्णुस्वामी की 
स्थिति किस काल में हुई । 


त्रिल्नोचन 


नाभादास जी के छप्पय में उल्लिगम्तिति चिलोचन नामक संत 

का विशेष परिचय नहीं मिलता । नामदेव के समान ये भी महा- 

राष्ट्र के प्रख्यात संतों में अन्यतम थे; इसका परिचय हमें शुरुप्रथ 

साहब ( संकत्नन काल १६०४ ई० ) में संकलित उनके अनक पदों 

की भाषा से अच्ची तरह लगता दै। ग्रथ साहब में इनके कुछ 
ब्ष्ठ 
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पद उद्धृत मिलते हैं जिससे इनकी विपुल ख्याति तथा लोक- 
प्रियता का अनुमान लगाया जा सकता है । 
अंतरु मलि निरमलु नहिं कोन्हा बाहरि भेख उदासी। 
हिरदे कमलु घटि ब्रहसु न चीन्हा काहे भइआ संन्यासी ॥ 
भरमे भूछी रे गे चंदा। 
नही नहीं चिन्हिआ परमानन्दा | 
घरि धरि खाइआ पिंडु बधाइआ खिंथा झुंदा माइआ | 
भूमि ससाण को भसस लगाई गुर बिलु ततु नहि पाइआ ॥ 
काह जपहु रे, काइ तपहु रे, काइ बिलोवहु पाणो । 
लख चडउरासीह जिनि उपाई सो सुमरहु निरवाणी ॥ 
काइ कमंडलु कापड़ीआरे अठलसठि काह फिराही । 
बदति त्रिल्ोचनु सुनु रे आणी कण विनु गाहु कि पाही? ॥ 


इस पद में बाह्य आडंबर की निंदा कर हृदय के धोने तथा 
निर्मल बनाने का उपदेश है । ढंग वद्दी निगुनिया संतों का ही 
है। एक अन्यपद में ( पृष्ठ ६६४ ) त्रित्ोचन उन गँवार मानवों 
की निंदा करते हैं जो अपने बुरे कर्मों के फत्न चखते समय 
नारायण की निंदा किया करते हैं। वे नहीं जानते कि मनुष्य 
झपने भविष्य का स्वयं उत्तरदायी है। शोभन कर्मों का फल 
मितांत शोभन होता है और बुरे कर्मों का फल्ल बुरा ही होता 
है । इस पद्की भाषा मराठी है जो पंजाबी गुरुओं की कृपा से 
नितांत बिक्त बन गई है, परंतु उसका मराठीपन आज भी शेष 
है। पद की एक टुकड़ी दी इस मराठीपन को सिद्ध कर रही है-- 





१ शरीगुद अथ साहिब, प्रकाशक सवंहिंद सिक्ख मिशन, अमृतसर, 
सन्‌ १६३७ । ए० ४२४--१२६ | 
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दाधीले लकागछु उपाडीले रावण बसु 
सलि विसत्वि आरि तोम्बीले हरि । 
करम करि कछुउटी मफीदससि ( ? ) रो ॥ 


नाभादास के छुप्पप से हम इसी निष्कष पर पहुँचने हैं 
कि विष्णुस्थामी दक्षिण भारत के, विशेषत महाराष्ट्र प्रांत के ई॑ 
मान्य आचाय थे जिनकी शिष्य परंपरा में नामदेव, भिलोचन 
तथा ज्ञानदेव जेस महाराष्ट्र संत दीक्षित थे | परंतु नामदेव और 
त्रित्ाचन तो निशुण मतानुयायी संत थे और विष्णुम्वामी 
सगुणोपासक आचाय थे। ऐसी दशा में उन दोनों के साक्षात्‌ 
शिष्य होने की बात तो समझ में नहीं आती। उनके सिद्धांतों 
का प्रभाव अनुसान-सिद्ध हो सकता है। नामदेव का व्यापक 
काय महाराष्ट्र तक ही सीमित न द्वाकर उत्तरीय भारत में भी, 
विशेषतः पंजाब में भी फेल्ना था। कुछ लोग इसीलिए अनेक 
नामदेवों की ऋलपना करते हैं। जो कुछ भी तथ्य हो, बारकरी 
संप्रदाय वाले महाराष्ट्रशीय नामदेव के गुरु तो विसावा खेचर 
नामक एक तदशीय ही संत थे। मालूम नहीं नाभादास ने किस 
आधार पर इन्हें विष्णुस्वामी के संप्रदाय के अंत्भुक्त बताया 
हुँ । नाभादास के इच्च उल्लेख स वष्गुम्वामा के व्योक्तत्व तथा 
एतिदहासिक परिचय का विशेष पता नहीं चत्नता। 


(२) 
है, ४ 
अ्रव्लभाचार्य 


श्री आचाय-चरण के विस्तृत जीवनचरित तथा उनके 
साज्षात्‌ शिष्यों का परिचय ह्॒में इस संप्रदाय की नाना पुस्तकों से 
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मिलता है। श्रीवल्लभाचाय का जन्म १७५३५ सं० में बेशाख 
कृष्णा एकादशी को मध्य प्रांत के रायपुर जिला के चंपारन 
नामक स्थान में हुआ। इनके पिता माता तैल्लंग ब्राह्मण थे 
ज्ञिनके नाम थे लक्ष्मण भट्ट और एल्लमागारु। लक्ष्मण भट्ट 
काशी में ही हनुमान घाट पर रहते थे, परंतु यवनों के आक्रमण 
की आशंका से काशी छोड़ कर दक्षिण जा रहे थे, तभी रास्ते में 
यह घटना घटी | वलल्‍्लभ के समस्त सस्कार, शिक्षा दीक्षा, पठन- 
पाठन काशी में द्वी हुआ । गोपाल कृष्ण इनके उपास्य कुल्न-देवता 
थे। फबत:ः विद्यावृद्धि के साथ साथ इनकी अआध्यात्मिकता में 
भी वृद्धि हुई और इन्होंने श्री मद्भागवत के आधार पर एक नवीन 
भक्ति संप्रदाय का जन्म दिया जो 'पुष्टिमार्ग' कहलाता है। दाशं- 
निऊ जगत में इनका मत 'शुद्धाह्वतः के नाम से प्रसिद्ध है। इनके 
जीवन की घटनायें काशी, अडेत्त ( प्रयाग के यम्ुुन्ना पार का एक 
गाँव ) तथा दूंदावन में घटित हुई । राजनेतिक पुरुषों के ऊपर 
भी इनका व्यापक प्रभाव बतल्ाया जाता है। दिल्ली के बाद- 
शाह अकबर ने इनके पुत्र श्री बिद्वन्नाथ जी की तपस्या तथा 
आध्यात्मिकता से प्रभावित होकर काल्लांतर में गाकुल तथा गोव- 
घेन की भूमि इन्हें दे दी जहाँ संप्रदाय के अंदगत अनेक मंदिरों 
का निर्माण किया गया। वल्लभाचाथ की मंत्रसिद्धि से तत्का- 
लीन दिल्ली बादशाह सिकंदर लोदी इतना प्रभावित हुआ था कि 
उसने बेष्णव संप्रदाय के साथ किसी प्रकार के जोर-ज्ुल्म न करते 
की मुनादी फिरवा दी थी । 

बल्लमाचाय के जीवन की स्वोधिक महत्त्वशालिनी घटना 
विजयनगर के महाराजा कृष्णदेव राय के द्वारा विहेत कनका- 
भिषेक है। वल्लम ने ऋष्णदेवराय की विशाल सभा में उपस्थित 
नास्तिकों को परास्त कर सायावाद का भी प्रामाणिक खंडन 
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किया था| यह सभा मध्वमतके आचाय व्यासरायके समापतित्व 
मे हुई था। वल्लभाचाय ने शुद्धाद्व त का प्रतिष्ठापन श्र तियों तथा 
युक्तियों के सद्दारे इतनी सुदरता के साथ किया कि विद्वानों के 
इनका गंभार पांडित्य स्वीकार करना पड़ा और महाराज ने भः 
कनकाभिषेक' के द्वारा इनका विशेष सत्कार किया। इन्दोंन 
भारतवष के तीर्थों की यात्रा अनेक वार को तथा अपने मत का 
प्रचार किया। वज्ञ में भी इस प्रसंग में थ पधारे ( सं० १४४६ 
- १४४८ इं० ) तथा अंबाले के एक घनी सेठ पूरनमल ख्बर्न् 
ने श्रोनाथज्ञी का एक मंदिर ( १५०६ वि० & १४०० ई० ) बनवा 
दिया । यहीं रहकर आचाय जी न पुष्टिमाग की अचो तथा सबा 
विधि की पूर्ण व्यवस्था को । ४२ व की अवस्था में इन्होंन 
काशाधाम में हा अपना शरीर त्याग किया ( १५८७ वि 
१४३० ई० ) े 

अचाय चरण न शुद्धाद्वंत सिद्धांत के प्रकाशन के लिए अनक 
विद्वत्तापूण प्रथों का निर्माण संस्कृत में किया जिनमें मुख्य 
ह६-- १ ) अखभाष्य-तश्वसूत्र पर भाष्य कब अढ़ाई अध्यायों 
पर (५२) पृत्र मीमांसा भाष्य, (३) तत््वदीप निबंध-- 
( शाब्राथ, सव-निर्यय तथा भागवतार्थ प्रकरण आर उनकी 
टीका )। (४) खुबोधिनी -( श्री मद्भागवत की आध्यात्मिक 
भावापन्न गंसीर टीका और कारिकाये जो केवल प्रथम, द्वितीय 
तृतीय, दशम तथा एकादश र्कंधों पर दी उपलब्ध द्वोती दे ) 
( ४ ) षोडश॒गप्र थ--सखिद्धांत विवेचक £६ प्रकीरों प्रथ। इनके 
अतिरिक्त श्र्‌ तिगीता, गायत्री भाष्य, भगवत्पोठिका, शिक्षाश्लोक 
सेबाविवरण भी इनके अन्य श्रथ हैं | 

श्री विद्वलननाथ शुसाई जी--( १५७२ सं०--१६४२ सं० ) 
आप आचाय जो के छोटे पुत्र थे, परंतु जेठे पुत्र गोपीनाथजी 
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के अकाल में ह्दी काज्कवल्ित होने पर गद्दी के अधिकारी हुए | 
इनका भी बाल्य जीवन काशी, चुनार तथा अडेल में ही व्यतीत 
हुआ और यहीं इनकी शिक्षा-दीक्षा हुई। पृष्टिसंप्रदाय की वृद्धि, 
विस्तार तथा व्यवस्था का सब श्रय इन्हीं को है। ये बड़े ही 
विद्वान तथा आध्यात्मिक व्यक्ति थे। फल्नतः अकबर से तथा 
उनके प्रधान द्रबारी राजा टोडरमजल्ल तथा राजा वीरबल्न से 
इनकी ग़ाढ़ी मित्रता थी तथा इसी प्रभाव से वशीभृत होकर 
अकबर ने गोकुल तथा गोवधेन की भूमि इन्हें भेंट कर दी थी 
जिससे संबद्ध दो फरमान आज भी मिलते हैं | इनसे वजमंडल्त में 
गाय चराने आदि कितने हो करों फो माफी का बादशाही 
हुक्म गोसाईं ज्ञी को प्राप्त हुआ | इनकी गाढ़ विद्गवत्ता तथा 
शासत्रीय अनुशीलन के सूचक इनके लिखित प्रौढ़ प्रंथ हैं। इन्होंने 
वल्लभाचाय जी के ग्रंथों का गूढ़ रहस्य द्वी नहीं सममाया, प्रत्युत 
नवीन ग्र थों की रचना कर संप्रदाय की साहित्यिक श्रीवृद्धि को । 
इनके अ्र'थ भ्रौढ़, युक्तिपूण तथा विवेचना-मंडित हैं। मुख्य ग्रथों 
के नाम हैं--( १ ) अशुभाष्य--अंतिम डेढ़ अध्यायों की रचना 
सेग्रथ की पूर्ति की। (२) विहवन्मंडन; ( ३) भक्तिहंस; (४) 
भक्ति निर्णय, (५) निबंध प्रकाश ठीका, (६) सुवोधिनी- 
टिप्पणी (७ ) शृंगार-रस-मंडन । 


गोपीनाथजी संप्रदाय की गहदी पर सं० १४८७ से लेकर सं० 
१६२० तक विराजमान रहे ।। तदनंतर उनकी झत्यु के बाद 
१६२० विक्रमी में आचाय पद पर आरूढ़ होकर इन्होंने भ्रमण 
कर अपने मत का विपुत्न प्रचार किया। विशेषतः गुजरात में 
वल्लभ संप्रदाय के विशेष प्रचार का श्रय विट्क्ननाथ को ही है 
जिन्होंने इस काये के लिए छः बार गुजरात में यात्रा की तथा 
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अमण किया । आज इस संप्रदाय में जो संवापद्धति व्यवस्थित 
रुप से दृष्टिगोचर होती है उसका श्रेय गोसाइ जा को ह। पुत्र- 
संपत्ति भी इनकी विशेष थी | इनके सात पुत्र हुए और इन सातों 
को भगवान्‌ के सात रूपों की सेवा तथा अचना का अधिकार देकर 
इन्होंने संप्रदाय के विस्तार तथा परिवधन की सुव्यवम्धा कर दो ! 
इनके नाम गहियों के साथ नीचे दिए जाते हैं-- 


पुत्र म्वरूप विराजन का स्थान 
( १ ) गिरिधर जी श्री मधुरेश जी कटा 
(२) गोविंद्राय जी श्री विट्वलनाथ जी नाथद्वारा 
(३ ) बालऋृष्ण जी श्री द्वारिकाघीश जी कांकराली 
(४ ) गोकुलनाथ जी श्री गोकलनाथ जी गोकुल 
( ४ ) रघुनाथ जी श्री गाकुल्नचंद्रमा जी कामवन 
( ६ ) यदुनाथ ज्ञो श्री बालकृष्ण जी सूरत 
(७ ) घनश्याम जी श्री मदनमोहन जी कामबन 


श्री गुसाड जी जहाँ घर्म के आचार्य. मुगलशासन के न्याया- 
घोश तथा शाख्रों के प्रकांड विद्वान थे, वहाँ ब्रज़भाषा के मदनीय 
उन्‍नायक भी थे। वृजभाषा की वतमान साहित्य समृद्धि का गौरव 
आप दोनों पितापुत्रों को देना चाहिए । वज॒भाषा उस समय तक 
असंम्क्ृत तथा परिमाजन-विहीन, साहित्य ज्षेत्र से बहिभूत भाषा 
थी; परंतु आपके ही निरंतर उद्योग तथा प्रोत्साहन के बल पर यह 
सबंमान्य साहित्य से समृद्ध भाषा बनी। “अ्ष्टछ्वाप! के कवियों 
में सूरदास, परमानंददास, कुंभनदास तथा कृष्णदास वल्लभाचाय 
जी के शिष्य थे। नंददास, चतुभुजदास, छीत स्वामी तथा 
गोविददास श्री विट्क्नताथ जी के शिष्य थे । 


३७६ भागवत संप्रदाय 


पुश्सिप्रदाय का सबमान्य प्रथ श्रीमद्भागवत है जिसे व्यास 
जी की समाधि भाषा का महनीय अभिधान प्राप्त हुआ है | पिता- 
पुत्र दोनों इसके मसज्ञ रसिक विद्वान थे। इन्होंने जिन जिन 
स्थानों पर भागवत का सप्नाह्द या पारायण किया वह संप्रदाय में 
'बेठक' के नाम से विख्यात है। ऐसे बेठक आचाय॑ जी के ८७ 
हैं तथा गोसाइ जी के २८ हैं)। वह संप्रदाय काव्य, चित्रकला 
आदि नाना ललित कलाओं के प्रोत्साहक तथा स्फूर्तिदाता के 
रूप में चिरस्मरणीय रहेगा। भगवान्‌ श्रीकृष्णचंद्र की सेवापद्धति 
का जो बिस्‍्तृत तथा व्यवस्थित विधान इस संप्रदाय में पाया 
जाता है वह अन्यत्र दुलंभ दै। इस पद्धति के तीन अंश हैं-- 
सेवा, श्रूगार तथा कीतंन। समग्र वष नाना पर्वों तथा उत्सवों 
में बाॉँदा गया है ओर प्रत्येक उत्सव में भगवान्‌ का शृ गार किस 
प्रकार का होना चाहिए, उनऊे पूजन सें कया विशिष्टता होनी 
चाहिए तथा नित्य पूजन में कब किस पद का कीतेन करना 
चाहिए, इसका विस्तृत वर्णन नाना ग्रंथों में किया जाता है. तथा 
उसके अनुसार देनिक तथा वार्षिक पूजा बड़े ठाटबाद तथा 
समारोह के साथ की जाती है | उदाहरणाश्े प्रबोधिनी एकादशी 
के दिन भगवान्‌ के मस्तक पर गल्ले में तथा हाथों में नाना प्रकार 
के माणिकजटित भूषण पहनाने का विधान है। तथ्य यह है कि 
बालगोपाल की यह पूजा इतने राजसी ठाट बाद से द्वोती हैं, 
इतनी सम्रद्धि का उपभोग किया गया है, इतने कीतन तथा गायन 





१ इनके नाम तथा परिचय के ल्विए द्रष्टव्य “'कांकरोली का इतिहास 
द्वितीय भाग पु० ६५-७५ तथा पु० १११-ए० ११३ 
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की व्यवस्था की गई है" कि इसका सामान्य रूप भी अन्यत्र 
मिलना एकदम दुलभ है। 


( है ) 
सिद्धांत 


दाशनिक जगत्‌ में श्रीवश्नमा चाय जी का सिद्धांत 'शुद्धादत' 
के नाम से प्रसद्ध है। आचाय शंकर के अद्वेत से भिन्नता 
दिखलाने के लिए ही अद्व त के साथ 'शुद्र! विशेषण दिया गया 
है। भद्दे त मत में मायशबल्लित ब्रह्म ज्गत्‌ का कारण माना 
जाता है, परंतु इस मत में माया से अलिप्त, माया संबंध से 
विरहित, अतएवं नितांत शुद्ध त्रद् जगत्‌ का कार्ण माना ज्ञाता 
है । ब्रह्म दा इस विश्व में एकमात्र सत्ता है जिसके परिणामरूप 
हान से जगत्‌ तथा जांच को भा सत्ता हैँ। इसीलिए इसकी 
दाशनिक दृष्टि शुद्धाह त' की नितांत यथार्थ है। 

शंकराचाय उपनिषदों के आधार पर त्रह्म के द्विविध रूप 
स्वीकार करते हैं । एक ता है नामरूप-उपाधिविशिष्ट सगुग ब्रक्ष 
तथा दूसरा रूप है उपाधिरहित निगुण ब्रक्ष । इन दोनो में शंकर 
निगुंण ब्रह्म की ही श्र ठता मानते हैं तथा सग॒ुण त्रहझ्म को माया- 
शबालत मानकर उसकी दीनता स्वीकार करते हैं, परंतु 


अन्‍भिननलना 
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१ द्रष्टव्य श्री द्वारकाघीश की सेवा-आंगार प्रयात्षी! तथा गहकीतंन 
प्रणात्िका, प्रकाशक श्री विद्याविमाग; काकगेल्ली सं० १६६४ । 
२ मायासम्बन्धरहित शुद्धमित्युच्यने बुध: । 
कायकारणरूपं हि शुद्ध ब्रह्म न मायिकम्‌ ॥ २८ 
--शुद्धाद्वेत मार्नएड 





श्ष्ष्र भागवत संप्रदाय 


बल्लभाचाय की सम्मति में ब्रह्म के दोनों ही रूप सत्य हैं। पर- 
ब्रह्म विरुद्ध धर्मों का आश्रय रहता है। बह एक ही समय 
निगुण भी रहता है तथा सगुण भी । नि्धसंक प्राकृत गुणों से 
विरह्वित होते हुए भी सधमंक अर्थात्‌ दिव्यधर्मों से युक्त होता 
है। वह है “अणोरणीयानः तथा 'महतो महीयान!। वह 
क्ररकर्मों का कर्ता होने पर भी दयारहित नहीं है, प्रत्युत घनीभूत 
सेन्धववत्‌ बाह्याभ्यंतर सदा एकरस रहता है। इसी कारण वह 
कतुम अकतुम्‌ तया अन्यथा कतुम्‌ अर्थात्‌ सबभाव धारण में 
समथ होता है। त्रह्म अविकृत होते हुए भी भक्तों पर ऋषपा के 
द्वारा परिणामशील होता है। ब्रह्म के इस द्विविध रूप पर 
आचाय का विशेष आग्रह है-- 


निर्दोष-पूर्ण-गुणविम्रह आत्मतन्त्रो 

निश्चेतनाव्मक शरीरगुणेश्व हीनः । 
आनन्दमात्र-कर-पाद-मुखोदरादिः 

सवतन्न च त्रिविध-सेद-विवर्जितास्‍्मा । ( निबन्ध ) 


श्री ऋष्ण ही यह परत्रह्म है। उनका शरीर सबच्िदानंदसय 
है | जब वह अपनी अनंत शक्तियों के द्वारा अपनी आत्मा में 
आंतर रमण किया करता है तब वह “आत्माराम” कहलाता है | 
जब बाह्य रमण की इच्छा से वह अपनी शक्तियों की बाह्य अमि- 
व्यक्ति करता है तब वह कहलाता है 'पुरषोत्तम', | इस रूप में 
आनंद:की चरम अभिव्यक्ति के कारण बह “आनंदमय”? 'अगणि- 
तानंदः तथा 'परमानंद स्वरूप” कहलाता है। यही आनंद घर्मो 
वाला उनका बाह्य प्रकटरूप पुरुषोत्तम! नाम से अभिद्दित किया 
जाता है। वल्लभाचाय ने इस परात्पर पुरुष का “पुरुषोत्तम! 
नाम गीता के आधार पर दिया है, क्योंकि गीता की दृष्टि में 
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चरपुरुष को अतिक्रमण करने तथा अक्षर ब्रह्म से उत्तम होने 
के कारण यह पर पुरुष पुरुषेत्तम” के नाम से विख्यात 
हांता है । 


श्री कृष्ण अपनी अनत शक्तियों से वेष्टित हकर अपन 
भक्तों के साथ 'व्यापी बेकुठ' में नित्य लीला किया करते हैं । 
यह लोक विष्णु के बेकुंठ से ऊपर अवमब्धित है और 
गोलोक भी इस व्यापी बकुण० का एक अंशमात्र हैं। 
भगवान्‌ में अनंत शक्तियाँ तदधीन रहती हैं। जिनमें श्री, 
पुष्टि, गिरा, कान्त्या आदि बारह शक्तियाँ मुख्य हैं। कीड़ा के 
निरमित्त भगवान्‌ का समग्र परिवार तथा लीलापरिकर इस 
भूतल पर अवतीण द्वोता है | तब व्यापी बेकुठ ही गोकुक्ष के 
रूप में बिराजता है और द्वादश शक्तियाँ श्रीस्वा मिनी, चंद्रावल्ी, 
राधा, यमुना आदि आधिदेविक रूपों में प्रकट होती हैं. । बज की 
गोपियाँ के रूप में भगवान्‌ के रस-कह्ज्ञोल्का सद्यः आम्वाद 
प्रदण करने के लिए श्र॒ तियाँ द्वी अवतीर्ण हुई हैं। यह समग्र 
लीला नित्यरूप से आविभूत होती है । इसीलिए इनके निर्देशक 
मंत्रों में बतेमान काज्ञ के सुचक पद पाये जाते हैं। इसी फारण 
उस अंधे भक्त सूरदास ने अपनी दिव्य दृष्ट से उस लीला का 
अवलोकन कर भगवान्‌ के निस्॒दिन बिद्दार करने की बात 
लिखी दहैः-- 


नस लनलनयिन जननन-ननननधननी नील न अनानना.. आनितनीतानिनानाना कक. अमन तक रत अन»%.+ 4 अममरकन.3. न *न+ बन... बन. अमन... ल्‍मकधनपननक 


१ यस्‍स्मात छरमतीतो इइ्मक्षरारएपि चोत्तमः | 
अतो 5स्मि लोके वेदे च प्रथितः पुरुषोत्तमः ॥ 
“गाता 


३८० भागवत संप्रदाय 


जहाँ वृन्दावन आ्रादि अजर जहाँ कुज लता विस्तार । 
तहाँ बिहरत प्रिय-प्रियलम दोड निगम अंग गुंजार ॥ 
रतन जटित कालिन्दी के तट अति पुनीत जहाँ नोर । 
सरस-हंस-चकोर-मोर खग कुृजत कोकिलकीर ॥ 
जहाँ गोवर्धन पर्वेत सनिसय सघन कन्दरा सार। 
गोपिन संडल सध्य विराजत निस्॒द्न करत बिहद्दार ॥ 


ब्रह्म तीन प्रकार का होता है-- 
(१ ) आधिभौतिक ८ जगत्‌ 
(२) आध्यात्मिक - अक्षर ब्रह्म 
(३ ) आधिदेविक ८ पर ब्रह्म ( या पुरुषोत्तम ) 


अक्तर ब्रह्म में आनंद अंश का किचिन्मात्र में तिरोधान 
रहता है, परंतु परत्रह्म आनंद से सर्वेथा परिपूर्ण रहता है। 
ब्रह्म के इस उभय रूप में केवल म्वरूप का ही अंतर नहीं है, प्रत्युत 
इनकी प्राप्ति के साथनों में भी भेद है। अज्ञर ब्रह्म केवज् विशुद्ध 
ज्ञान के द्वारा ही गम्य तथा भ्राप्य होता है, परतु पुरुषोक्मम की 
प्राप्ति का साधन तो केवल अनन्या भक्ति है। आचाय गीता की 
समीक्षा करने पर इसी सिद्धांत पर पहुँचते हैं । गीता कहती है-- 


बरह्मभूतः प्रसन्ात्मा न शोचति न कांक्षति। 
समः सर्वेपु भूतेषु मदभक्ति लभते पराम ॥ 
( गोता १८१४ ) 


इस पद्य का स्वारस्य यही है कि ब्रह्मभाव की प्राप्ति के अनंतर 
भगवद्भाव की प्राप्ति संभव है। पुरुष: स परः पाथ भकत्या 
लष्यस्त्वनन्यया?  अनन्य भक्त द्वी पर ( श्रेष्ठ ) पुरुष की प्राप्ति 
का मुख्य साधन दै। ज्ञानमार्गीय साधकों को ज्ञान के द्वारा अक्षर 
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ब्रह्म की ही उपल्ब्धि होती है । पुरुषोत्त 
कारी भक्तिमार्गीय ही उपासक होते हैं 
भक्ति की उपादेयता पर इतना आम्रह है । 


मे को उपलब्धि के अधि- 
| इस लिए आचाय का 


जीव --जब भगवान्‌ को ग्मण करने की इच्छा उत्पन्न होती 
है, तव वह अपने आनंद आदि गुणों के अंशों को तिरोहित कर 
म्वयं जीवरूप महण करता है| श्स व्यापार मे भगवान की केवल 
इच्छा ही प्रधान कारण दै-समाया का संबंध तनिक मा नहीं 
रहता। ऐश्रय के तिरोधान से जीव में दीनलता उत्पन्न हॉती है, 
यश के तिरोधान से सवहीनता, श्री के तिरोाधान से वह समम्त 
आपत्तियों का भाजन बनता है और ज्ञान के तिराघान से देहात्म- 
बुद्धिका वह पान्न बनता है। आनंद अंश का तिरोभाव प्रथमतः 
ही संपन्न हांता है जब ईश जीवभाब को प्राप्त करता हे ।* बढ 
से जीव का आवर्भाव उसी प्रकार हूं!ता है जैसे अप्रि से स्कुलिंगों 
का। आविर्भूत जीव नित्य द्वाता है। यह व्युश्वरण” कद्ठलाता 
है ज्ञो उत्पत्ति से सर्वथा भिन्न हंंता है! व्युचरण हाने पर भी 
ज्ञीव की निध्यता में कथमपि ह्वास नहीं होता । जीव ज्ञाता, ज्ञान 
रूप तथा अण॒ु होता है। सब्िदानंद भगवान्‌ के अविकृत सदंश 
से जड का निर्ममन द्वोता है तथा अ्विक्रत चिदंश से जीव का 
आाविमाव | जीव के निगमन काल में केवल आनंद अंश का मिरो- 


नि 


१ पुरुषः्स पर पाये” (गीता ८:२२ ) इत्यनेन श्रक्धरात्‌ परस्य 
स्वस्य भक्त्येकलभ्यत्वमुक्तम । तेन ज्ञानन्मागोयाणां न पुरुषोत्तमप्राप्ति- 
रिति सिद्धम। 

ब-अगसु भाष्य २३।३३ 

२ परामिध्यानात्‌ त्र० यू० ३१२४ का अगुभाष्य देखिए । 


३८२ भागवत संप्रदाय 


भाव रहता है, परंतु जड़ के निगमन काल में चित्‌ तथा आनंद 
उभय अंशों का विरोधान रहता है। इस वशिष्य पर ध्यान 
देना आवश्यक है ।" 

जीव तथा ब्रह्म के स्वरूप को लेकर वेदांत संप्रदाय में 
महान्‌ मतभेद है। ब्रह्मस॒त्र इस विषय में कहता है--अंशो 
नाना-व्यपदेशात्‌ (२।३।४७३ ) इस “अंश” शब्द की व्याख्या 
टीकाकारों ने नाना प्रकार से की है। शंकराचाय ब्रह्म को 
निष्कज्ष तथा निरवयव बतल्ानेवाले उपनिषद्वाक्यों को 
प्रमाण मानकर ब्रह्म का अंश होना असंभव मानते हैं और 
अंश! को “अंश इव! के अथ में प्रदण करते हैं। “यथाग्ने: छुद्रा 
विस्फुलिंगा:” इस उपनिषद्‌ू-वाक्य तथा पूर्वोक्त ब्रह्मसृत्र के प्रमाण 
पर वल्लभ जीब को ब्रह्म का वास्तव अंश मानने हैं । इसकी युक्ति 
का भी निर्देश अगुभाष्य में किया गया है" । 

जीव अनेक प्रकार का दोता दै--(१) शुद्ध (२) मुक्त 
( ३ ) संसारी । ऊपर क॒द्दा गया है कि निर्मेमन के समय आनंद 
अंश का तिरोधान होने पर अविद्या के साथ संबंध द्वो जाता है। 
उससे पूर्व जीव शुद्ध कहलाता है। अविद्या के साथ संसग होने 
पर जीव संसारी नाम से पुकारा जाता है। यह जीब भी दो 


१ प्रमेयरत्नाणंव पृ० ७-६ 
२ विस्फुलिंगा इवाग्नेहि जड़जीवा विनिगताः। 
सवंतः पाणिपादान्तात्‌ सबतो 5क्षिशिरोमुखात्‌ ॥ 
निरिन्द्रियात्‌ु स्वरूपेण ताहशादिति निश्चय: 
सदंशेन जड़ाः पूष. चिदंशेनेतरे अपि । 
अन्यधरमतिरोमाबा मुलेच्छातो स्वतन्त्रिणः ॥ 
२।३।४३ का अणुभाष्य । 


श्री वल्ञभ मत द्थरे 


प्रकार का होता है--देव तथा आसुर | मुक्त-ज्ीवों में कोई तो 
जीवनमुक्त द्वोत हैं ओर कुछ केवल-मुक्त । जब संसारी दशाः 
में पुष्टि माग के सेवा से सगवान की स्वाभाविक्री दया जोबों पर 
होती है तब उनमें तिरोहित आनंद का अश पुनः प्रादुभूत ढें'ता 
है। अतः मुक्त दशा में जब आनंद अंश को प्रकटित कर म्वर्यं 
सचिदानंद बन जाता है ओर भगवान्‌ से अभद प्राप्त कर 
लेता है। 

जगंत--वल्लभाचाय अविकृत परिणामवाद के सिद्धांत छा 
मानते हैं। निशु ण सबिदानंद जद्दा ही अविक्रत भाव से ज्गदू- 
रूप सें परिणत हो जाता है। लोक में भी यही बात देखी जाती 
है। कुंडल आदि रूपों में परिणत हू!'न पर भी जिस प्रकार से'म 
में विकार उत्पन्न नहीं हावा इसी प्रकार जगद्रूप से परिणन होने 
पर भी ब्रह्म में छिसी प्रकार का विकार नहीं उत्पन्न होना ' 
आचाय जगत्‌ की उत्पत्ति तथा विनारा नहीं मानते। प्रत्युत 
आविर्भाव तथा तिराभाव मानते हैं। अनुभावयोग्यता दोना हीं 
आविर्भाव हैं तथा अनुभावयोग्य न होना ही तिरोभाव क' 
लक्षण हैं | ईश्वर की इच्छा स ही यह सं ४ आविभूत होती है। 
वल्लमाचाये जगत्‌ ओर संसार में खत्म भेद मानते हैं। सगवान 
के सदंश से प्रादुभूत पदार्थ जगत है परंतु अविद्या के कारण 
जीव के द्वारा ही कल्पित ममतारूप पदार्थ संखार है। अविया 
की सता होन पर संसार है जो ज्ञान के उदय होने पर स्वयं नष्ट 
हो जाता है। परंतु जगत्‌ जीव तथा ईश्वर के समान द्वी नित्य 
पदार्थ दे । । 

पृश्मिय 

अब आाचाय के साधन-पक्त की ओर दृष्टिपात करना 

आवश्यक दै | 'पुष्टि' ही शब्द का अर्थ है भगवान का अनुमह 


इं८४ भागवत संप्रदाय 


( पोषण तदनुप्रह:--भागवत्‌ २।१०)। आचाय ने प्राणियों के 
अनुसरण के लिये तीन मांग कहे हैं--( १) पृष्टि-मा्ग (२) 
प्रवाह-माग (३ ) मर्यादा-साग । भक्ति-मागं ही पुष्टिसाग है 
जो सर्वोच्तम है। केवल वेद्‌-प्रतिपादित कम और ज्ञान के संपादन 
का मार्ग मर्यादा-मा्ग है। संसार के प्रवाह में पड़कर लौकिक 
सुख और भोग के लिये प्रयत्न करते रहना प्रवाह-माग है। अंतिम 
माग तो संसारी जीवों के निमित्त होने से त्याज्य ही है परंतु 
प्रथम दो मार्गों में मो नितांत भेद है। सर्यादा-मार्ग बेद्िक है 
जो अक्षर-त्रह्म की वाणी से उत्पन्न हुआ है । परंतु पुष्टि-मा्ग 
साज्षात-पुरुषोत्तम के शरीर से निकल्ला हुआ है। मयौदा-सार्ग 
का साधक ज्ञान के द्वारा सायुज्य-मुक्ति को ही अपना ध्येय 
मानता है। परंतु पुष्टिलाग का उपासक आत्म-समपंण तथा 
रसात्मिका प्रीति की सहायता से आनंद-धघाम भगवान के 
अधरासत के पान को ही अपनी डपासना का फल मानता है ! 
पृष्टिमार्ग की यही विलक्षणता है कि यह केवल भगवान के एक- 
मात्र अनुप्रह से ही साध्य होता है । 

भक्ति भी इसी कारण दो प्रकार की होती है। मर्यादा 
भक्ति सें फक्न को अपेक्षा बनी रहती है। परंतु पुष्टि सक्ति 
फल्न की आकांक्षा से रहित रहती है। यदि प्रथम का लक्ष्य 
है सायुज्य की प्राप्ति, तो दूसरे का फल है अभेद-बोधन। 
वल्लभाचाय का यह आग्रह है कि वर्ण, जाति तथा देश आदि 
के भेदों से रहित होने के कारण पुष्टिमाग ही इस कलि-काल के 
जीवों के लिये एकमात्र सुलभ या सुगम मार्ग है। पुष्टि-सागं भी 
अन्य कृष्ण-सक्तिप्रधान सार्गों के समान श्रीमद्भागवत्‌ की 
महती देन है। इसी लिये उपनिषद्‌, गीता तथा ब्रह्मसूत्र के 
सम।न दी श्रीमद्भागवत भी (प्रस्थान चतुष्टयी” में गिनता जाता 


श्री चवल्‍लभ मत इ्थप 


है। यह व्याघ जी की समाधि-काल में उद्वुद्ध बाणी है (घमावि 
भाषा व्यासस्य )। इसी लिये आाचाय के ग्रंथों में अख्यु भाष्य को 
अपेक्षा सुबोधिनी का कहीं अधिक आदर है-- 


नापश्नितो वछ्भाधीशों न च इृष्टा सुबोधिनी। 
नाराधि राधिकानाथों वृथा तज-जन्म भूतल्ले ॥ 


शा: ( ८ 


(६ ४) 
पुष्टिमक्ति का स्वरुप 


श्री वल्लभाचाय ने भक्ति का दो प्रकार बतलाया है--( १) 
मर्यादा - भक्ति, तथा ( २ ) पुड्ि-भक्ति । जा भक्ति साधनों के 
सापेक्ष. भजन, पूजन आदि साधनों की सहायता से जिसकी 
उपलब्धि होती दे वह ता मर्याद्दा-भक्ति कहलाती है, परंतु जो 
साधननिरपेक्ष होकर भगवान्‌ के अनुप्रहमात्र से स्वतः प्रादुर्भाव 
पाती है, जिसमें ज्ञीबों पर म्वयं दया करके भगवान अपने 
अनुग्रह की अभिव्यक्ति करते हैं, वह पुष्टिभक्ति अथवा रागान्मिका 
भक्ति कहलाती है। जेसे भगवान्‌ अनंत हैं. बेंसे ही उनके गुण 
ऐश्वर्यादि भाव भी अनंत हैं । वह लीलापुरुषोत्तम अपनी लीला 
के देतु ही इस सृष्टि का सजन करता है तथा न्वर्य अबवार 
लेकर नाना प्रकार की ल्त्ित क्रीड़ायं किया करता है। लीला को 
छोड़कर इस ब्रह्मांड के आविर्माव का कोई भी अन्य प्रयोजन 
नहीं । परंतु ल्रीज्ा किसे कद्दते हें ? वल्लभाचार्य ने इसकी सुदर 
व्याख्या भागवत तृतीय स्कंध की सुबोधिनी में की है। उनका 

ब्रश 


श्टद्‌ भागवत संप्रदाय 


कथन है*--ल्ीला विज्ञास की इच्छा का नाम है। काय के बिना 
ही यह केवल व्यापारमात्र होता है अर्थात्‌ इस कृति के द्वारा 
बाहर कोई भी काय उत्पन्न नहीं किया जाता। उत्पन्न किए गए 
काय में किसी प्रकार का अभिप्राय नहीं रहता | कोई कार्य 
उत्पन्न हो गया, तो होता रहे। इसमें न तो कर्ता का कोई उद् श्य 
शहता है; न कर्ता में किसी प्रकार का प्रयास ही उत्पन्न होता है। 
लीला की अभिव्यक्ति अंतःकरण में पूर्ण आनंद के उदय को 
'खुचित करती है। उसी के उल्लास से कार्योत्वत्ति के समान कोई 
क्रिया उत्पन्न होती है | यही भगवान्‌ की लीला है। 
सर्ग-विसगे आदि जिस प्रकार भगवान्‌ पुरुषोत्तम की लीलाएँ 
हैं, उसी प्रकार भक्ति, अनुग्नह या पुष्टि भी भगवान्‌ की लीला 
है। भर्यादा-माग में भगवान्‌ साधन-परतंत्र रहता है, स्वतंत्र नहीं 
क्योंकि इस मार्ग में भगवान्‌ को अपनी बँधी हुई मर्यादाओं की 
रक्षा करना अभीष्ट होता है । पुष्टि-मार्ग में वह किसी साधन का 
परतंत्र न होकर स्वयं स्वतंत्र होता है। अनुप्रह भी भगवान्‌ की 
नित्यज्ञीला का अन्यतम विल्लास है। भागवत तथा गीता दोनों 
अ्थों में इस उसमयविध मार्गों का विवरण है । 

अनुप्रह की दशा में जीव की स्थिति केसी रहती है ? तब 
आनंदरवरूप भगवान्‌ प्रकट होकर जीव को अपने स्वरूप-बल 
से दी अपने किसी भी प्रकार के संबंधमात्र से रबरूप दान करते 


कक लक न न नल 
१ लीला नाम विलासेच्छा । कार्यव्यतिरेकेश कृतिमात्रम्‌। न तया 
कृत्या बहिंः कार्य जन्यते। जनितमपरि कार्य नाभिप्रेतम्‌॥ नापि कतरि 
प्रयास जनयति | किन्तु अन्तःकरणे पूण्ण आनन्दे तदुल्लासेन कार्यजनन- 
सहशी क्रिया काचिहुलयते । 
“-सुबोषिनी ( भागवत, तृतीयस्कंध ) 


श्री वल्लभ मत ३८७ 


हैं अर्थात्‌ जीब के देह, इन्द्रिय नथा अंतः करण में अपने अ'्नंद 
का स्थापन कर उसे अपने म्वरूप में स्थित कर देते हैं | यही जीच 
की मुक्ति है अर्थात्‌ अन्यथाभाव को छोड़ कर स्वरूप से, आनंद 
रूप से, अवस्थान होना ही मुक्तित है।" इस प्रकार ज्ञीव को 
आनदमय बता देना ही प्रभ को प्रक्नति, प्रकृष्ठ कृति या स्वभाव 
है। गीता के अनुसार भगवान्‌ इसी प्रकृति के स्वीकार ऋर 
प्रकट होते हैं--प्रकृतिं स्वामधिष्ठाय संभवाम्यात्ममायया ( गीता 
४ आ०, खो ६ ) 
भगवान्‌ के अनुग्रह की सहिमा बतलाते हुए वल्लभाचाय 
श्रीसद्भागवत के सिद्धांत को स्वीकार कर कहते हैं कि जीवमात्र 
का निरपेक्ष मुक्ति दान करने के लिए ही भगवान का प्रादर्भाव 
है। भगवान्‌ सर्वश्वर्यो-संपन्न, अपराधोन, कर्मझछालादिकों के 
नियामक तथा सबनिरपंक्ष है। ऐसी दशा में अवतार ल्तेन का 
प्रयोजन ही क्‍या ? दुष्ट-दल्षन तथा सब्बन - रक्षण का काय तो 
अ्रन्य साधनों से भी सिद्ध हा सकता है, दव उनके अवतार का 
प्रयोजन क्या ? मानवां को साधन-निरपेज्ष मुक्ति का दान ही 
भगव्ाकश्य का जागरूक प्रयोजन है अर्थात्‌ साधक के त्रिना किसी 
साधना की अपेक्षा रखते हुए भी भगवान स्वतः अपने लीज्ा- 
विज्ञास से, अपन अनुपम से, उसे स्वरूपापत्तिरूपी मुक्तित प्रदान 
करते दे 
नणां निःश्र यसाथाय व्यक्तिभंगवर्तों कुवि । 
अ्रव्ययस्थाप्रमेयस्य लिगुणस्य गुणाव्मनः  ॥-भ्राग० १०)२९११४ 
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१ मुक्तिहित्वाउन्यया भाव॑ं स्वरुूपेश व्यवस्यितिः “भाग ० 
२ अतः स्वपरप्रयोजनाभावात्‌ यदि साधन-निरपंक्तां मुक्ति न 
प्रयच्छेत्‌ , तदा व्यक्ति: प्राहुर्भावः प्रयोजनरदितैब स्थातू । --सुत्रोधिनी 


इ्द्८ भागवत संप्रदाय 


पुष्टिमाग की पृष्टिभक्ति का यही प्रकृत यथाथरूप है । 


आचाय वल्लभ ने भक्तिशास्न के ऊपर कोई स्वतन्त्र प्रंथ नहीं 
लिखा है, परन्तु प्रकीण ग्रंथों में भक्ति के रूप तथा प्रकार का 
वर्णन बढ़ी सुंदरता के साथ किया है । भक्ति के सामान्य लक्षण 
में ईश्वर के प्रति सुदृढ़ तथा उत्कट प्रम के साथ साथ वल्लभाचार्य 
जी ने इश्वर की महत्ता के निरन्तर ज्ञान और ध्यान पर भी 
आग्रह रक्खा है? । वजल्लभ को नवधा भक्ति सान्‍्य है, परन्तु 
यह साधन भक्ति है जिसकी उपादेयता मर्यादाभार्गीय ज्ञीव के 
ही लिए मान्य है। पुष्टिमार्गीय जीवों की सृष्टि केवल भगवान्‌ 
की स्वरूप-सेवा के ही लिए है, क्योंकि पुष्टिसार्गीय जीव के लिए 
भगवान्‌ का अनुगप्रह ही समग्रकार्यों का नियामक होता है। भ्रग- 
वान्‌ के अनुप्रह के बिना रागानुगा भक्ति का आविभोाव ही 
असम्भव है। अतः जीव का यही परम कतेव्य है कि भगवान्‌ 
के अनुग्रह की सिद्धि के लिए उनकी सेवा एकांवनिष्ठा तथा शुद्ध 
अलनुराग के साथ करे । भागवत के अनुसार ऐसा कोई भाव नहीं 
है जिसका आश्रय लेकर मगवान्‌ की कृपा का सम्पादन नहीं 
किया जा सकता। भगवान्‌ का संत्त निरंतर ध्यान तथा निष्ठा 
ही मुख्य वस्तु है ओर इस निष्ठा के उत्पादन के लिए अनेक भावों 
का आश्रय लिया जा सकता दै। “जो कोई भगवान में 
काम, क्रोध, भय, स्नेह, ऐक्य अथवा सौहाद भाव रखता है 
वह भगवान्‌ का ही रूप बन जाता है”--भागवत की इस 


१ माहात्म्यशानपूवस्तु सुददः सवतोडघिकः । 
स्नेहो मक्तिरिति प्रोक्तस्तया मुक्तिने चान्यथा ॥ 
“-तत्वदीपनिबन्ध, शाज्राथप्रकरण श्लोक० ४६ 


श्री वल्तम मत $“न-ह 


उक्ति" की समीक्षा में आचार्य ने कह्दा है कि काम ग्ी भाव में. 
क्रांघ शत्रु भाव में, भय वधिक भाव में, स्नेह सम्बन्धियों में, एक्य 
ज्ञान दशा में, तथा सोंदाद सोख्य भाव में विद्यमान रहता है: परंतु 
भावों का यह परिगणन उपलक्ष शमा> हैं । जिस किसी भावसे हू, 
भगवात का सजन ही जीव का एकमात्र धर्म है। ऐहिक तथा 
तथा आमुष्मिक कामना की भावना से विरद्ित जीव को भगवशरशणा 
में अपन को अर्गण कर भगवान्‌ की अनुकंपा पर अपन को छ'इ 
देना चाहिए। सर्वेक्षमथ भगवान उचित फल्न का संपादन अच- 
श्य करेंगे; इसकी सामान्य भी चिता करने की आवश्यकता नहीं 
होती। भक्तों का तो एकमात्र पुष्टिमार्गीय उपदेश है आचाय 
चरण का-पूर्ण निष्ठा से भगवान्‌ का सर्वथा तथा सबंदा भजन ! 


कम ५ सके है: 
सव्वदा सवभावेन भजनीयो ब्जाधिपः | 
स्वस्थायमेव धर्मो हि नान्‍्यः क्रापि कदाचन ॥ 
--चतुः श्लोको, श्लोक १ 


सेवा तीन प्रकार की होती है*--( १) तनुज्ञा--अपन शरीर 
से; भगवान्‌ के निर्भित्त ही अपन शरीर तथा उसके व्यापारों का 
एकनिष्ठा से समपंण। (२) वित्तजा-अपन घन से तथा 
संपत्ति से । (३) मानसी--मन के द्वारा भगवान्‌ की सेवा । 
१ काम क्रोघं भय॑ स्नेहमेक्यं सौदददमेत च | 
नित्य इरों विदघतो यान्ति तन्‍्मयतां हि ते ॥ 
““मांग ० १०।६६॥१ २ 
२  चेतत्तञ्रव्णं सेवा ततूसिद्वथ तनुविचजा | 
ततः. संसारदुश्खस्य निवृत्तिब्नल्लबोधनम्‌ ॥२॥ 
“-सिद्ठात मुक्तावली 





३६७० भागवत संप्रदाय 


मानसी सेवा सर्वश्रेष्ठ तथा एकांत उपयोगिनी बतलाई गई है' 
क्योंकि मानस-निरोध के द्वारा ही यह सेवा साध्य होती है। 
अतः सच्चे भक्त का यही परम कतव्य है कि वह इन त्रिबिध 
सेवाओं के द्वारा भगवान्‌ की उपासना में दत्तचित्त होकर रहे। 


वल्लभाचाय के अनुसार भगवदनुप्रह की सिद्धि के ज्िए भक्त 
के हृदय में उत्कट प्रम की सत्ता नितांव आवश्यक है। सगवान 
से मिलने के लिए आतुरता तथा उसके वियोग में नितांत व्या- 
कुल्षता का होना भक्त हृदय की विशिष्ट घटना है जिससे भगवान 
की नसर्गिकी कृपा साधकों के ऊपर होती है। इसीलिए आचार्य 
श्रीकृष्ण के विरद् में नंदजी, यशोदाज्ञी तथा गोपियों के 
हृदय में उत्पन्न होनेवाले दुःख की कामना करते हैं।* प्रेम के 
परिपाक में इस विरह के गौरव से साधक परिचित हैं और इसी 
विरह-भावना की पृष्टि के लिए संन्यास तथा ग्रहत्याग की आवश्य- 
कता द्वोवी है। बल्लभाचायें का स्पष्ट कथन है कि विरद के अनु- 
भव के लिए गृहत्याग उत्तम होता हे ओर इस दशा में ऐसा वेष 
धारण उचित होता है जो अपने बंधनरूप स्त्री पुत्रादिकों से निवृत्ति 
का सूचक हो।* आचाय जी ने प्रम की तीन अवस्थाशों का 





१ कृष्णसेवा सदा कार्या मानसी सा परा मता। 
+-बही, छोक १ 
२ यज्च दुःखं यशोदाया नन्‍्दादीनां च गोकुले | 
गोपिकानां च यद्‌ दु/्ख॑ तद्‌ दुःखं स्थान्मम कचित्‌ ॥ 
“निरोधलक्षण 
३ विरहानुमवाथ तु परित्यागः सुखावहः 
स्वीयबन्घनिवृत्यर्थ वेषः सोडच्र न चान्यथा । 
--संन्यासनिणय, छोक ७ । 





श्री बल्ञम मन ग्ध्‌श 


बणन किया है--स्नेहद, आसक्ति और व्यसन । ये तंनों ही 
भावनायें भगवान के प्रति हमार भक्त के हृढ्ो करण तथा निरंतर 
पृष्टि के निमित्त ही आवश्यक मानी गई हैं। भगवान में जब 
भक्त का म्नह होता है, तब संसार के विषयों में हँनवाल राग 
का नाश हो ज्ञाता है। जब स्वेह आमकित के रूप में परिशत ह। 
जाता है तब घरवार के कामों से अरुचि उत्पन्न हो ज्ञानी है, 
क्योंकि अब साधक के लिए गृह, दारा आदि पदाथ बाधक प्रतात 
होने लगते हैं। व्यसन से तात्यय है भगवान्‌ में निरंतर अनायास 
प्रेममाव से जिसकी प्राप्ति होने पर जीव कृताथ हो जाता दै। 
इस प्रकार सत्र ह को आसक्ति के अनंतर व्यसन में परिणत दान 
पर जीव की ऋतकायता संपन्न हो जाती है ।' आचायचरणा का 
ह मनोवेज्ञातिक विश्लेषण बड़ा ही मामिक तथा अंतरग साधना 
का सूचक है| 
श्री वल्लभावाय जी भगव्रान श्री ऋष्ण के बाज्रूप के उपासक 
ये और इसीलिए उन्होंन वात्मल्य भक्ति का द्वी प्रथमतः प्रचार 
किया | उन्होंने ग्वस्थापित श्री गोबधननाथ के मंदिर में भगवान्‌ 
की पूजा - अर्चो की व्यवस्था तथा सवा का विधान अपन पूज 
निर्दिष्ट सिद्धांतों के अनुसार दी किया और आज भा वल्लमसत 
से संबद्ध मदिरों में बालगोपाल को पूजा अछुएण भाव सत 
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१ व्याव्त्तो 5पि हे चित्त श्रवणादी यतेत्‌ सदा। 
ततः प्रेम वयासक्तिव्यंसनं च तथा भवेत्‌ ॥३ 
स्वेहाद रागविनाशः स्थादासकत्या स्थाद्‌ गहादचि: ४ 
गृहस्थानां बाघकत्वमनात्मत्व॑ च भासते | 
यदा स्थाद व्यसन कृष्णे झृताथः स्वात्तदेव दि ॥२ 
“-भक्तिवर्धिनी 


१६२ भागवत संप्रदाय 


प्रचल्नित है। परंतु गोरवामी विद्चलनाथ जी ने अपने समय में 
किशोर ऋष्ण की युगल लीज्ञाओं तथा युगल स्वरूप की उपासना- 
विधि का भी समावेश पीछे से सांप्रदायिक भक्तिपद्धति में कर 
दिया। कुछ लोग इस प्रकार की मधुर भाव की भक्ति का समा- 
वेश चैतन्य महाप्रभु के अनुयायी बेष्णवों के संपक का सद्यः फल 
मानते हैं", परंतु अनेकों के मत में इस भावना का उदय स्वतः 
संप्रदाय में हुआ और इसके लिए यह किसी अन्य संप्रदाय का 
ऋणगणी नहीं है। इईंस प्रश्न की मीमांसा के लिए तत्कालीन ऋष्णा- 
श्रयी संप्रदायों के परस्पर संबंध की गहरी छानबीन अपेक्षित है | 
जो कुछ भी हो, इतना तो निश्चित प्रतीत होता है कि गोसाई 
विद्वल्ननाथ जी ले मधुर भावना की उपासना का श्रचार किया 
जिसका शास्त्रीय वर्णन उन्होंने अपने “श्वृंगारमंडन” मे किया है। 
राधा की उपासना का समावेश भी इस्री युग क्री घटना है, 
क्योंकि विद्ठज्ननाथ जी के राधा की स्तुति में 'स्वामिन्यष्टक' तथा 
स्वामिनी स्तात्र! नामक दो स्तोन्नग्रंथों की रचना की है। श्री 
बल्लभाचाय जी के अंथों में श्री राधा के श्तने रपष्ट उल्लेख का 
प्रायः अभाव सा दृष्टिगोचर द्वोता है| 
गौडीय वष्णवों के विपरीत वल्लभ संप्रदाय में राधा परकीया 
न होकर स्वकीया ही मानी जाती हैं। गोपियों के नाम, धाम 
तथा प्रकार आदि का भी विवेचन इस्र मांग में बड़ी ही 
मामिकता से 'सुबोधिनी” में किया गया है । 
अन्य वेष्णवसतों के अनुरूप प्रपत्ति या शरणागति ही इस्र 
संप्रदाय में भी नितांत उपादेय तत्त्व है। भक्ति तथा प्रपत्ति में स्पष्ट 
पार्थेक्य है। भक्ति में साधनों की अपेक्षा रहती है, परंतु प्रपत्ति 


१ गुप्त-अष्टछाप और वल्लभ संप्रदाय ० ५२६-५२८ 
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में साधनों की कथमपि आवश्यकता नहीं होती। इसमें साथना- 
नुष्ठान का स्वीकार नहीं है; केवल भगवान्‌ का ही स्वीकार है। 
इसका अर्थ नहीं कि भजन पूजन आदि का निषेध है, परंतु ये 
काय आवश्यक, अवश्यमेत करणीय., नहीं हूँ | प्रपत्ति भी द्विविध _ 
प्रकार की मानी गई है--( १) मर्यादिकी प्रप्ति ओर (२ ) 
पुष्टिमार्गीय प्रपत्ति | मर्यादिकी प्रपत्ति में साघक के द्वारा कम 
का अनुष्ठान सवथा आवश्यक होता है, परन्‌ पृष्टियार्गीय 
अपत्ति में भगवान्‌ का पूर्ण आश्रय, पक्का सहारा रहता है; कम का 
अनुध्लान रचकमात्र भी करना नहीं पड़ता। द्विविध भेद की 
पुष्टिमार्गीय व्याख्या श्रीवेष्णवों में भी ठीक इसी प्रकार है। 
तथ्य यह है कि शुद्ध श्रपत्ति कम की अपेत्ता नहीं रखती। यह 
तो साधक की वह सानसिक्र दशा है जिसमें वह भगवान्‌ को 
छोड़ कर किसी अन्य को अपना आश्रय नहीं मानता और 
भगवान्‌ के पादारबिंद में अपने को सर्वात्मना समपण के 
अतिरिक्त कुछ नहीं जानता | सर्वात्मना सवथा सबंदा समपंण 
ही पुष्टिमार्गीय प्रपत्ति का स्वरूप है । 


पुष्टिमाग--आवश्यकता तथा- विशिष्टता 


यह संसार विपत्तियों का आगार है| चारों ओर से विपत्तियाँ 
आकार हमें थपेड़ा मार रही हैं। जिधर दृष्टि डालिये उधर ही 
हमारे लिये दुःख का सागर उमड़ रहा है। अतः सब आचार्यों 
के सामने सब समय यद्दी विकट प्रश्न उपस्थित द्ोता आया है 
कि इस जमगत्‌ के त्रिवित्र दुःखों से सदा के लिये ( आत्यंतिकी ) 
निवृत्ति किस प्रकार होगी। कोन ऐसा सुगम उपाय है जो सानव 
जीवों को इन बंधनों से छुड़ाकर आनंद के मागपर लगा देगा। 


३६४ मागवत संप्रदाय 


प्राचीन आचार्यों ने ज्ञान, कम तथा भक्ति के माग मुमुक्ुजनों 
के लिये इन दुःखों से छुटकारा पाने के लिये ही निर्दिष्ट किये 
हैं। वल्लभाचाय इन मार्गोक्ी उपयोगिताको मानते हैं, परंतु उनकी 
दृष्टि में इन साधनों का ठीक-ठीकू आचरण इस कक्निकाल में 
नहीं हो सकता । महाप्रश्ु ने अपने कृष्णाश्रय-स्तोन्र में इस कुटिल 
काल का बड़ा ही सजीला वर्णन किया है। समस्त देश म्क्ेच्छों 
के आक्रमणों से ध्वस्त हो गये हैं; गंगादि तीर्थों को पापियों ने 
घेर रकखा है तथा उनके अधिष्ठातृदेवता अंतर्धान हो गये हैं। 
ऐेसे विपरीत समय में कया ज्ञान की निष्ठा हो सकती है ? यदज्ञ- 
यागादिकों का यथोचित अनुष्ठान हो सकता है ? अथवा भक्ति 
मारग का ही कया आचरण भली-भाँति हो सकता है ? कभी 
नहीं । यदि हो भी सकता है, तो केवल वेदाध्ययननिरत त्रिवरण 
के पुरुषों को ही दो सकता है। शुद्रों तथा स्रियों की मुक्ति भल्ना 
इन दुर्गम सार्गों के अनुसरण से कभी हो सकती है ? उनके लिये 
तो कोई सीधा राजसाग होना चाहिये जिस पर चल कर बे 
लोग-निराश्रय तथा निःसहाय जन-इस संसार के समस्त बंधनों 
से अनायास ही मुक्त हो जाय। इन निराश्रयों का उद्धार सदा 
की भाँति आज भी एक विषम समस्या है। मह्दाप्रभु ने इन्हीं 
लोगों के कल्याण के लिये अपना पुष्टिमाग चलाया । इस मांग 
में परत्रद्म श्रीकृष्ण भगवान” का अनुगप्रह द्वी एकमात्र साधन 





१ भगवान श्रीकृष्ण ही परमसत्तारूप है। देखिये-- 
( क ) पर श्रह्म ठु कृष्णो हि सचिदानन्दर्क बृहत्‌ ॥ हे ॥ 
( सिद्धान्तमुक्तावल्ली ) 
( ख ) ऋृष्णात्परं नात्ति दैवं वस्तुतो दोषवर्जितम्‌ ॥ १ 8 
( अन्तःकरणप्रत्रोष ) 


श्री बलल्‍्लन मत ३६५ 


है! जो ल्ञांग प्रसिद्ध साधनत्रय के निष्पादन में अपने को 
असमर्थ पाते हैं, उन्हें चाहिये कि अपनो समम्त वस्तुएँ, अपना 
सवस्व भगवान्‌ के चरशारबिदों से समप्ण कर द। यदि पूणा 
भक्ति के साथ हस श्रीकृष्ण के पादपक्मों में अपने निराश्रय आत्मा 
को डाल दूं, तो क्‍या वह करुणावरुणालय द्मारा उद्धार न 
करेगा ? क्या वह विश्वम्भर हमारा भग्ण-पोषण ने करेगा ? 
क्या वह वजविहारों हमार आत चित्त का अपनी मधुर वंशी 
को तान से आप्यायित न कर देंगा ? अवश्य करेगा, जरूर 
करेगा। परंतु दम में चाहिये उसके अनुग्रह में पूरा विश्वास, 
उसकी अलोकिक कृपा पर नितांत भरोसा 


वल्लभ से पुष्टिमाग को मयादामा्ग से विशिष्टता स्पष्ट रूप 
दिखलाई है। मर्यादामाग में जीव फल के लिये अपने कर्मों के 
अधीन है। जेसा वह कम करेगा, बसा फल भगवान 
उसे दगे। “कर्मानुरूपं फलम? मर्यादामाग का प्रसिद्ध सिद्धांत है, 
परतु पुष्टिसार्ग में कम की क्‍या आवश्यकता" ? मर्यादामाग में 
शाख्रविदहित ज्ञानकम के आचरण से ही मुक्तिरूपी फल मिलता है 
परंतु पुष्टिमाग में ज्ञानकम की नितांत निरपेक्षता बनी रहती है* | 
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१ फलदाने कमपिक्तः | कमकारण प्रयक्षापेक्षः | प्रयत्न कामापेद्रः | 
कामे प्रवाहमपेक्नः । इति मर्यादारक्वाथ वेदं॑ चकार। ततो 
ब्रग्चाण न दोषगन्घो5पि । न चानीश्वरत्वम । मयाँदामार्गस्य 
तथैव निर्माणात्‌ । यत्रान्यथा स पुश्मिधष्य इति। € ब्रह्म यूत्र 
२।३। ४२ पर अगशुभाध्य ) 

२ श्रत एवं पुष्टिमागंज्ञोकृतत्य शानादिनैरपेक्यं मर्यादायामज्जी- 
कृतस्थ तु तदपेछ्धितत्वमत्र युक्तमेवेति मावः | 

(अ० सू० ३२।३। र६ पर अगशुभाष्य ) 


रे६६ भागवत संप्रदाय 


इसी कारण से सच निराश्रय दीन जीवों का एकमात्र मोक्ष 
साधन तथा उद्धारोपाय है--पुष्टिमागं, जिसमें भगवान अपने 
में कमंणा मनसा बाचा आत्मसमपणशील जीवों का प्रपंच से 
उद्धार अपनी दया के बल्न से कर देते हें" । अतः यह मार्ग सब 
जीवों के लिए--वर्ण, जाति, देश किसी भी भेदभाव के विना-- 
सबंदा तथा सबंथा उपादेय है। यही इस मार्ग की विशेषता 
है| मर्यादामाग से इस मार्ग की यही विशिष्टवा हैई । 


ब्रह्मसंबंध का अनुष्ठान 


यह तो हुआ पृष्टिमार्गीय सिद्धांत, परंतु अब इस सिद्धांत को 
व्यवहार में किस प्रकार लाने की व्यवस्था आचायं-चरणों ने 
बतलाई है ? उसका विचार करना भी समुचित है। इसे व्याव- 
द्वारिक रूप जिस विधि के द्वारा दिया जाता है उसका नाम इस 
संप्रदाय में है त्रह्म-संबंधर । इस अनुष्ठान का विधान बल्लमाचाय 


१ पुश्टिमार्योोउनुग्हेकसाध्यः प्रमाणमार्गादिवक्षणः। 
( त्र० सू० ४ । ४६ पर अ० भा० ) 
२ इस संबंध में विशेष जानने के लिये देखिये भ्री हरिराय जी 
कृत पुष्टिमार्गीय कारिकाएँ-प्रमेवरलाणव पुृ० १८ | २४ नमूने 
के तौर पर एक कारिका नीचे दी जातो है- 
समस्तविषयत्यागः सर्वभावेन यत्र हि। 
समपणं च देहादेः पुष्टिमागं: स कथ्यते ॥ 
३ ब्रह्मसम्बन्धकरणात्‌ स्वंषां देहजीवयोः। 
सर्वदोषनिबृत्तिहि, ... ... . .... ,--.----- ॥ २ ॥ 
( सि० २० ) 


श्री न्‍ल्‍्लभ मत ३६७ 


जी को स्वयं भगवान्‌ ने बतत्लाया था; इसका उल्लेख हमें उनके 
सखिद्धांतरहरुथष नामक स्तोत्र में ( पहले ऋोक में ) मिल्नता 
है। इस अनुष्ठान के द्वारा गुरु प्रत्येक शिष्य का भगव्रान के 
साथ संबंध करा देता है। मुमुकु शिष्य को ज्लाननिरत तथा 
भागवत-तत्त्वन्ष गुरु की खोज करनी चाहिये। अनुरूप गुरु को 
प्राप्ति हो जाने पर उसे अपना अ्भिप्राय बनज्ञाना चाहिये। 
तब गुरू उसे सवप्रथम भगवान्‌ श्रीकृष्ण ही हमारे शरण हैं 
अथ वाला “श्रीकृष्ण: शरणं मम मंत्र बतलाते हैं। इसे 'शरण 
मंत्र! के नाम से पुकारते हैं । वल्लभाचाय जी ने नवरत्ल में म्वयं 
इम मंत्र के विषय में कहा है-- 


तस्मात्‌ सर्वात्मना नित्य श्रीकृष्ण: शरण मम | 
चददुमिरेव सतत स्थेयमिस्येव मे सतिः ॥ ९ | 


इसके अनंतर वह गुरु शिष्य को भगवान्‌ के विग्रह के पास 
ले जाता है, तुलती की माला देता हैं तथा दीक्ञा-संत्र का 
उपदेश करता हैँ तथा शिप्य से उच्चारण कराता है। यह मंत्र 
नितरां गोप्य माना जाता है। इस मंत्र की आत्मनिवेदनमंत्र 
के नाम से प्रसिद्धि है। इसमें भक्त अपनी समम्त वस्तुझों को, 
अपनी देह, इन्द्रिय, प्राण, अंनःकरण को उनके धर्मों के साथ 
अपनी आत्मा को भगवान्‌ को निवेदन कर देता है। यह 
मत्र यों है-- 

सहस्तपरिवत्सरमितकालजातकृष्णवियोग अनिततापक्क शानन्दतिरो- 
भावो5हं भगवते कृष्णाय देहेन्द्रियप्राखान्तःकरणानि तदुधर्मोश्न 
दारागारपुत्राप्तवित्तेद्यपाणि आात्मना सह समपंयासि दासोउह कृष्स 
तवास्मि । 


शहद भागवत संप्रदाय 


प्रसिद्धि है कि श्रीकृष्ण ने यह संत्र आचायेजी को स्वयं 
बतलाया था । इस मत्रो पदेश के अनंतर उस नवीन श्रद्धालु भक्त 
को गोपियों को अपना आदर्श मान कर अपना समपंणनिरत 
जीवन बिताना चाहिये तथा भगवान्‌ की पृजा-अर्चा ही में 
अपना कालयापन करना चाहिये | उसे अपने जीवन पर तनिक 
भी समता नहीं, स्वतंत्रता नहीं। वह तो अब भगवान का 
दाख बन गया | जीवन भी भगवान ही का है। उसके जितलने 
कम हैं, चेष्टाएँ हैं, मन-बचन-कर्म के जितने विविध विधान 
हैं, वे सब श्रीकृष्ण को ही समपंण किये जाते हैं। इस प्रकार वह 
सर्वोत्मना भगवान का दास बन कर अपनी ऐहिक लीला की 
समाप्ति के अनंतर भगवनुग्रह से गोलोक की विपुल्ल शांति में जा 
विराजता है। 


पृष्टिमार्ग की प्राचीनता 


श्री भगवान्‌ के अनुभ्नह को ही मुक्ति का एकमात्र साधन 
बतलाने का सिद्धांत आधुनिक नहीं है। यह तो वेदकाल से चत्ना 
आता है। यह उपनिषदों में यत्र तत्र सूत्ररूप से पाया जाता 
है। मुंडक उपनिषद्‌ ने आत्मा की उपलब्धि का कारण बतलाते 
समय न तो प्रवचन को कारण माना है, न भेधा को और न 
बहुशाब्नश्रवण को, प्रत्युत यही बतलाया है कि जिस पर उसकी 
कृपा होती है बही उसे प्राप्त कर सकता है-- 


नायसात्समा अवचनेन. लग्यों 

न मेघया न बहुना श्रुतेन। 
यमेबेष बुखुते तेन. लभ्य- 

स्तस्पेष आत्मा विवृजुते तनूं स्वाम्‌ ॥ 


श्र। वल्लभ नत | 


हट 


हम 
हा 


कठोपानिषद्‌ मे भी ( १२२० ) तमक्रतु:ः पश्यति वीतशोक 
धातुप्रसादान्महिमानमात्मान:” कहकर भगवान के प्रसाद से ही 
आत्मस्वरूप के दशन करने की बात कही गयी है। अतः 
भगवदनुग्रह का यह सिद्धांत अत्यंत प्राचीन है, वंदिक है, परंन 
आचायचरण ने इसे ही मुक्ति की मूलभिज्ञि मानकर अपना जे 
पुष्टिमाग चलाया उसमें श्रीमद्भागवत ही प्रधान कारण प्रतीत 
होता है। भागवत में वेदिक सिद्धांतों की ही तो विस्तृत 
व्याख्या है। श्रुति में जो सूत्ररूप से है उसका भाष्य इसमें 
भागवत में उपलब्ध होता है । भागवत में भगवदनुभह को बढ़ा 
महत्त्व दिया गया है। ज्यों ही भक्त भगवान के संमुख होता है 
भगवान्‌ दया करके उसके समस्त पातकों को जलाकर उसे 
अपना लेते हैं तथा दःखों से मुक्तित की व्यवस्था कर देते हैं 
बह तो भक्तवत्सल ठहरे | भागवत का कहना है कि भगवान्‌ 
कुल्पतरु-से स्वभाववाले हें-- 


चित्र. तवेदितमद्ो5मितयोगरमाया- 
लीलाविसष्टभुवनस्थ विशारदस्य | 

सर्वाव्मनः समदशो विषमः स्वभावों 
मक्ताअयों यदांस कर्पतरुस्वभावः || 


( भाग० ८ २३ । ८ ) 


जो कार्मी भक्त हैं ओर भगवान से याचना करते हैं उन्हें तो 
वे उनका मुँह-माँगा फल्त दे ही देते हैं, परंतु अनिच्छुक अकामी भक्तों 
को भी रव्यं अपना चरणु-कमल प्रदान कर देते हैं, जिससे उनकी 
सब इच्छाएं ही आप-से-आप समाप्त हो जाती हैं। भगवान्‌ की 
जीवों पर ऋपालुता असीम द्वोती है-- 
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सत्यं दिशव्यर्थितमर्थितो नृयां 
नेबाथदो यत्पुनरथंता यतः | 
स्वयं विधत्ते भजतामनिच्छुता- 
मिच्छापिधानं निज्रपादपलवम ॥ 
( भाग० ५। ११ । २७ ) 


आत्मनिवेदन की विशिष्टता 


भक्ति के द्वारा ही भगवान्‌ का अनुग्रह हमें प्राप्त हो सकता 
है | बिना भक्ति के ज्ञान और कम हम्तिस्नान की तरह बिल्कुल 
निष्फल्न हैं। प्रह्मदजी ने दान, ब्रत, शौच आदि को व्यथ बतत्ा 
कर भगवान्‌ के प्रीतिसंपादन करने के लिए निर्मला तथा निष्काम 
भक्ति को द्वी एकमात्र साधन बतलाया है-- 


न दान न तपो नेज्या न शौच न ब्रतानि च । 
प्रीयतेड्मलया भक्तया हरिसन्‍्यद्‌ विडम्बनम ॥ 
( भाग० ७। ७। ५२ ) 


परंतु भक्ति तो नवधा ठहदरी। श्रवण, कीतन, वंदनादि के 
द्वारा भक्ति की जाती है, परंतु श्रवणादि भक्ति के बहिरंग साधन 
के समान प्रतीत होते हैं। इनमें भक्त की भगवान्‌ से प्रथक्‌ ही 
सत्ता बनी रहती है, तादात्म्य का पक्का रंग अभी तक चढ़ा 
हुआ नहीं दीख पड़ता । 'एकात्मता? की ऊंची सीढ़ी अभी दूर दी 
इृष्टिगोचर होतीं है। इसके लिए अंतिम भक्ति-प्रकार आत्मनिवे- 
दन ही सर्वश्रष्ठ साधन है । गीता में इसका सूत्र मिलता है, 
भागवत में इसका भाष्य। भागवत ने आत्म-निवेदन से सद्यः 
अमृतत्वलास तथा ऋष्णुकात्म्य की प्राप्ति बतलायी है। एकादश 
में समगवान का स्वयं कहना है-- 
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सत्यों यदा स्थच्छसमस्नकर्मा 
निवेदितात्मा विचिकीपितों में । 
तंदामसतत्व॑ प्रतिपच्यमानों 
मयाध्मभूयाय च कठपते वे ॥ 
( ११। २६ । ३४ ) 


जब तक भगवदपण नहीं किया जाय, वेदत्रिद्दित त्रिवर्ग एक- 

दम मिथ्या हैं, वह प्रह्दनी का कथन (७। ३ २६ ) बिल्कुल 

। अतः सक्ति के सब प्रकारों में आचाय जी ने आत्म- 

३९8 को जो अपना मंत्र बनाया बह भागवत के सर्वथा संमत 
ही है। 


शरणागति 


श्री कृष्ण के शरण में बिना गए मनुष्य का कन्याण साधन 
नहीं हो सकता । 'सवंधर्मान परित्यञ्य मामेक शरणं ब्न' गाता 
बतलाती है | भागवत में भो इस विषय का बड़ा ही प्रभावोत्पादक 
वर्सात हम पाते हैं । जो मनुष्य भगवान को छोड़कर दखसरे की 
शरण में जाता है, वद मूख कुत्ते की पूंछ पकइ कर समुद्र को पार 
करना चादता है-- 
अविस्मित न॑ परिपृणकाम 
स्वेनिव द्वामेन सम॑ प्रशान्तम्‌ | 
विनोपसपत्यपरं.ट्टि बाह्षिशः 
शर्मा लेनातितितति सिन्धुस् ॥ 
( साग० ६। ९। २२ ) 
तापत्रय से संतप्त मनुष्य के लिए भगवान्‌ का पादपद्म ही तो 
एकमात्र शरण है। उद्धवजी का कथन है-- 
श६ 
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तापत्रयेणशामिहतस्थ धोरे 
सनन्‍्तप्यमानस्य भवाध्वनीश । 
पश्यासि नान्यच्छुरणं तवाड़बि- 
इन्द्रातपन्नादर्तासिवर्षात ॥ 
( भाग० ११ । १९। ९ ) 


ऐसे मनुष्य को क्लेश किसी प्रकार की बाधा नहीं पहुँचाते 
( भाग० ३। २२। ३५ ) तथा अपनी भ्र॒कुटि से समस्त विश्व को 
ध्वंस करनेबवाला यमराज भी ऐसे मनुष्य को अपने प्रभाव के 
बाहर समझता है ( भाग० ४ | २४ | ४६ )। ऐसा होना उचित 
दी है, क्योंकि भगवान्‌ के पादपद्य “अभय! सबंतो भयशुन्य हैं, 
'ऋतं? अविनाशी हैं तथा “अशोक! नितरां शोकरद्वित हैं-- 


शरणद समुपेतस्त्वत्पदाब्ज पराव्म- 
न्‍नभयमतमशोकं पाहि मापन्‍नमीश ॥ 


( १०॥४१।५६ ) 


जब तक हम भगवान्‌ के शरणापन्‍्न नहीं हैं, तभी तक ही 
यह गृह काराग्रह है, राग-हष चौर हैं, मोह पादबंधन है। शरणा- 
गति के अनंतर तो भगवद्धक्तति के साधक होने से इनमें स्वाथ के 
कीड़े मर जाते हैं; ये सब पराथ्थे होने से श्लाघनीय बन जाते हैं। 


तावद्‌ रागादयः स्तेनास्तावंद्‌ कारागृह ग्रृहस्‌ । 
तावन्मोहो5छूमिनिगडो यावत्‌ कृष्ण न ते जनाः ॥ 


अतः मुक्तिसाधन में शरणागति का बड़ा उपयोग है। महा- 
प्रभुज्ी ने शरणभन्त्र को अपना कर अपनी भागवत-तत्त्वह्ञता 
का गहरा परिचय दिया हे । 
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अब तक के विवेचन से यह बात किसी भी आजल़ोचक को 
स्पष्ट मालूम पड़ जापगी कि पुष्टिसाग क्रा उपरिविवेखित रूप 
भागवत के आधार पर है। इसी लिये इस मत के आचायाँ ने 
प्रस्थानत्रयी के बाद व्यास की समाधि भाषा -भागवन-कों भी 
प्रमाण-चतुष्टय में ठीक दी गिनाया है" । 


( ४) 
पुश्मिर्गीय साहित्य 


पुष्टिमार्गीय साहित्य मात्रा में कुछ कम नहीं है, परंतु उसके 
मूलभूत ग्रंथ दो द्वी माने जा सकते हैं जिनकी व्याख्या-सर्म्पात्ति 
ने इस साहित्य को समृद्ध तथा मांसल बनाया है। एक हैं त्रद्म- 
सूत्र और दूसरा दै श्रीद्धागवत । वल्लभाचाय ने इन दोनों प्र'थ- 
रत्नों की प्रभा को अपने अगुभाष्य तथा सुवाधिनी के द्वारा बढ़ी 
ही सरसता तथा विद्बत्ता के साथ प्रकटित किया है। प्रतीत 
हाता है कि आचार्य-चरण के ये दोनों प्रन्थ मूलतः पूण थे, 
परंतु उनके ब्येष्ठ पुत्र श्री गोपीनाथ की मृत्यु के अनंतर उनके 
परिवार में उत्पन्न अव्यवस्था के कारण ये ग्रंथ छिन्न-भिन्न हैं| गए | 
श्रीविद्धक्षनाथ जी को बद्यसूत्र के आदि के केवल अदाई अभध्यायों 
के ऊपर ही अशसुभाष्य उपलब्ध हुआ ओर उन्होंने स्वयं अंतिम 
डे अध्यायों के ऊपर भाष्य लिखकर इस महत्त्वपूर्ण प्रन्थ की 
पूर्ति की। सुबोधिती आज भी खंडित ही 'उपक्ब्ध द्वोती है। 
१ वेंदाः औरीक्षष्णवाक्यानि व्याससूत्राणि चैव हि | 

समाधिभाषा व्यासस्य प्रमाणं तब्बतुष्टयम्‌ ॥ ७६ ॥ 
( शुद्ादेतमानंण्ड पृ० ४६ ) 
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प्रथम, ट्वितीय, तृतीय, दशम  रकनन्‍्धों पर पूरी तथा एकादश 
स्कन्ध के कतिपय अध्याथों पर ही सुबोधिनी प्राप्त होती है। 


अगुभाष्य ही पुष्टिमाग का सर्वेस्व दै। इसकी व्याख्या- 
सम्पत्ति भी विपुल्न है। विद्वलनाथजी की मृत्यु ( सं० १६४२ ) 
के ज्ृगमभग सौ वर्षों के अनंतर पुरुषोत्तमजी ने सर्वप्रथम 
अगाभाष्य के ऊपर साध्यप्रकाश” नामक पांडित्यपूर्ण व्याख्यान 
लिखा जिसे हम अगशाभाष्य की सर्वप्रथम तथा सर्वोत्तम 
व्याख्या कद्ट सकते हैं। इनका जन्म वल्लभाचाय से सातवीं 
पीढ़ी में सं० १७२४ में हुआ था। इनका आरंभिक जीवन 
मथुरा में तथा पश्चात्‌ सूरत सें बीता। भाष्यप्रकाश! पर 
इनके गुरु ऋष्णचंद्र महाराज की ब़्रह्मसूत्र-वृत्ति ( भ्राबप्रकाशिका ) 
का विशेष प्रभाव पड़ा है। भाष्यप्रकाश अग॒ुभाष्य के गूढाथे 
के प्रकाशक होने के अतिरिक्त अन्य भाष्यों का तुलनात्मक 
विवेचक भी है ओर यही इस पग्रंथ-र्ष की विशिष्टता है। 
पुरुषोत्तम जी के अन्य मान्य ग्रथों में ( १ ) सुबोधिनी प्रकाश, 
(२ ) उपनिषद्दीपिका, ( ३ ) आवरणभंग, (४) प्रस्थान-रत्नाकर, 
(५ ) सुवर्गसूत्र ( 'विद्वन्मंडनः की पांडित्यपूर्ण विद्वृत्ति ) (६) 
अमृत-तरगिणी (गीता की पुष्टिमार्गीय टीका ) तथा (७) 
पोडशम्र थ-विधृत्ति मुख्य हैं। इनका निधन १७८१ सं० में माना 
जाता है। अगुभाष्य की ओर आकृष्ट होने वाले पंडितों में 
मथुरानाथ तथा मुरत्ीधवर जी का भी नाम उल्लेखनीय है। 
प्रथम ने प्रकाश” तथा द्वितीय ने सिद्धांत प्रदीप” लिखकर 
अगाभाष्य के सिद्धांत को बोधगन्य बनाया। ये दोनों टीकाय 
पुरुषोत्तम जी की व्यौख्या से स्वतंत्र हैं । 

श्ाष्यप्रकाश! के ऊपर 'रश्मि' नामक पांडित्यपूर्ण व्याख्यान 
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लिखकर गोपेश्वरज्ञी ( सं: १८३६-१८६७ सं० ) न संत्रदाय के 
लिए बड़े हित की वात की। यह गरश्मि भाष्यप्रकाश के गृइ 
स्थलों पर ह्वी अपनी प्रभा नहीं बिखरती है, प्रत्युत अजुभाष्य 
का भी विस्तार से समम्ाती है। इस प्रकार प्रकाश की त्रुटि की 
माजना करनेमें बह कतकाय द्वोती है । गोपेश्वरजीके शिष्य काशी 
गोपाल-मंदिर के स्वामी गिरिवर जी महाराज ने भी अग्ुभाष्य 
को अपनी पांडित्यपूर्ण टीका से मंडित किया। ये व्याकरण के 
ममन्न विद्वान-होने के अतिरिक्त पाठभद के प्रवीण समीक 
थे। अतः अग्ुभाष्य में अनेक पाठों का विवेचन कर मूल ग्रथ 
के विशुद्ध पाठ को इन्हों न ठीक किया है। इनका विख्यात 
ग्रंथ 'शुद्धाइत सातंण्ड” शुद्धाद्वेत के सिद्धांतों के प्रकाशन में 
सचमुच मातंढ द्वी है। 

अनेक विद्वानों न पुष्टिमाग से सिद्धांतनुसार अज्यमृत्र के 
ऊपर ख्तंत्र वृत्तियाँ भी लिखी हैं जिनमें दो मुख्य हैं-- 

(१ ) कऋृष्णचंद्र महाराज की भावप्रकाशिका वृत्तषि। ये 
पुरुषोत्तम जी के मान्य गुरु थे। संभव है कि इसकी रचना में 
योग्य शिष्य का भी कुछ द्वाथ हो। मात्रा में यह वृत्ति अगुभाष्य 
से भी बढ़कर है| 

(२) भट्ट बजनाथ की मरीचिका-यह वृत्ति मूल अथ 
के सममने में बड़ी ही उपयोगिनी दे तथा अगुभाष्य के ऊपर 
अवलंबित है । 


थाचाय बल्लम तथा उनके सुयोग्य पुत्र विदुक्ञनाथ जी ने 
उभ्रय प्रकार के ग्रथों का प्रशयन सामान्य जन तथा विशिष्ट 
विद्वानों के लास के लिए किया। आचायचरण के ग्रंथ तो 
संप्रदाय के लिए मूल प्रथ के समान मान्य तथा रलाघ्य हैं। 


४०६ मागवत संप्रदाय 


इनके प्रसिद्ध प्रथ ये हें“-(१) ब्रह्म सूत्र का भाष्य ( अग॒ु- 
भ्ाष्य ), (२) तर््वदरीप निबंध ( भागवत के सिद्धांतों का 
प्रतिपादक विशिष्ट प्रथ ), (३) सुबोधिनी (भागवत की 
मार्मिक टीका ), (४ ) भागवत सूदरमटीका, ( ५ ) पूव मीसांसा 
भाष्य ( ञ्रुटित ) ( ६ ) लघुकाय सिद्धांत-प्रतिपादक षोडश प्रथ। 


विद्वल्ननाथ जी के प्र'थों में मान्य प्र'थ ये हैं-- 

( १ ) निबंधप्रकाश, (२) विद्वन्मंडन, ( ३ ) श्रृंगाररस- 
मंडन (४) सुबोधिनी टिप्पण (५) अशुभाष्य के अंतिम 
डेढ़ अध्यायों के ऊपर भाष्य जिसे लिख कर इन्होंने भाष्य की पूर्ति 
की । पूथनिदिष्टि होने पर भी यहाँ उनका उल्लेख विषय की पूर्ति 
के लिए किया गया है । 


(६ ) 
अश्छाप 


तृरदास--अष्टछाप के कवियों ने भगवान भीकृष्णकी ललित 
ल्ीलाओं के कीतनविषयक नाना प्रकार के पदों की रचना कर 
भक्ति-साहित्य को ही अग्रसर नहीं किया, प्रत्युत त्रजमाषा को भी 
सुगढ़ साहित्यिक भाषा का रूप दिया । इनमें सबसे श्रश्ठ कवि 
निःसंदेह खूरदासजी थे । इनका जन्म आगरा मथुरा की सड़क 
पर स्थित 'रुकनता? नामक गाँव सें १५३५ विक्रमी की वशाख सुदी 
पंचमी को हुआ था | श्रीवल्लभाचाय जी इनके पदों के लालित्य 
से इतने मुग्ध हुये कि उन्होंने श्रीनाथजी के कीतेन के निमित्त 
अपने साथ वृंदावन लेते गये | सं० १४८० विक्रमी के आसपास 
ये आचार्य जी के शिष्य हुए और श्रीनाथजी के सामने कीतेन 
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गाने का काय उनके अधीन छिया गया। उनकी ख॒त्युतिथि 
के विषय में भी काफी मतभेद आलोचकों में बना हुआ है। कोई 
उनकी मृत्युकाल १६२० बि० मानता है, तो कोई १६३८ बि> | 
यदि पिछली तिथि ठीक हू तो उस समय इनकी आयु लगभग 
१०३ बष की ठद्दरती है । 


सूरदासजी का 'सूरसागर! वास्तव में ब्रज साहित्य का 
मुकुट-मणि हे जिसकी आसा समय के परिवर्तंत तथा आलो- 
चना की नई दिशा के उत्पन्न होने पर भी फीकी नहीं हुई 
है । इस ग्रंथरत्ञ में भगवान्‌ श्रीकृष्ण के बालरूप का वर्णन इतना 
साक्लोपाज़् तथा ज्त्तित भाव से किया गया हैं कि इस जोड़ी का 
बन साहित्यमें;दूसरा नहीं है। तुलसीके समान घूरदाखका काठय- 
जेत्र इतना विस्तृत नहीं था कि मानव जीवन की विविध दशाओं 
में समावेश यहाँ किया ज्ञा सके, परंतु सीमित दोने पर भी इनकी 
वाणी न उस ज्षेत्र का कोई भो कोना श्रछृता नहीं छोड़ा । 
आंगार और वात्सल्य की सृष्टि में अंधे सूर का जो सूझ्की बह किसी 
भी चह्ुष्मान्‌ कवि को नहीं सूक्ी । बालकाव्य वल्लभमतानुयायी 
कवियों का निजी ज्षेत्र है जदाँ उनकी प्रतिभा अपना कमनीय 
जौहर दिखलाया करती है। इस विषय में घूर सबके अग्रणी हें । 
बात्चेष्टा के स्वाभाविक मनोहर चित्रों का इतना बड़ा भंडार 
और कहाँ मिलेगा ? इसी प्रकार गोपियों के प्रेम तथा विरह के 
चित्रण में सूरदास एकदम बेज्नोड़ हैं। ये मानव-हृदय के भीतर 
प्रवेश कर इतनी स्वभाविकता से उसकी बृत्तियाँ का चारु चित्र 
प्रस्तुत करते हैं कि देखनेंवाला दंग रह ज्ञाता है। गोपियों के मुग्ब 
से प्रेम के विल्लास की कितनी सार्मिक अभिव्यंज्ना सूरदास ने 


कराई है। 


छ०्ट भागवत संप्रदाय 


पक के के हा 
प्रम के कारण दुःखमय जीवन बितानेबाली विरहिणी गोपियों 
का यह कथन कितना सटीक तथा सयुक्तिक है-- 


प्रीति करि काहू सुख ना ल्द्यो । 
प्रीति पतड् करी दीपक सों आप प्रान दुह्यो ॥ 
अलिसुत श्रीति करी जलखुत सो संपति हाथ गद्यो । 
सारंग प्रीति करी जो नादसों सनमुख बान सल्यो ॥ 
हम जो प्रीति करी माधों सों चलत न कछू क्यो । 
सूरदास प्रभु बिनु दुख दूनों नैननि नीर बल्लो॥ - 


राधाऋष्ण के प्रम के प्रादुभोव की कैसी स्वाभाविक परिस्थिति, 
का चित्र है; यद्द देखिये+-- 


घेनु हुह्त अति द्वी रति बाढ़ी | 
एक धार दोहनि पहुँचावत एक धार जहें प्यारी ठाढ़ी ॥ 
मोहन कर ते धार चलति पय, मोहनि मुख अ्रति द्वी छुबि बाढ़ी । 


संध्या होने पर कभी तो गोपियों को यद्द स्मरण आता है-- 
एहि बेरियाँ वनते चल्ि शझावते । 
दूरहि तें वह घेनु अधर- घरि बारम्बार बजावते || 


कभी कभी अपने उजड़े हुए नीरस जीवन के मेल में न होने 
के कारण बे वृन्दावन के हरे-भरे पेड़ों को कोघती हैं-- 


मचुचन ! तुम कस रहत दरे ? 
विरह वियोग स्याम सुन्दर के ठाढ़े क्‍यों न जरे ॥ 
तुम दो नित्नज, लाज नहिं तुसको फिर सिर पुहुप घरे | 
कौन काञ ठाढ़े रहे वनमें काहे न उकठि परे ॥ 
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जब उद्धव बहुत-सा वाग्विम्तार करके निगुगा ब्रह्म की 
उपासना का उपदेश बराबर देते चले जाते हैं, तब गेंपिया 
बीच सें रोक कर इस प्रकार पछती हैं-- 


निगुंव कौन देश को बासी ? 
मधुकर हँसि समुकाय, सींह दे वृरूति साँच, न हाँसी ।| 
रेख न रूप बरन जाके नहिं, ताको हमें बतावत। 
अपनी कहां दरस ऐसो को नुम कबहूँ हो पावत । 
सुरली घरत अधर है सो, एनि गोधन वन वन पारत | 
नेन विशाल भोंद वंकट करि देख्यों कवहूँ निहारत | 
तन त्रिसंग करि, नटवर वपु धरि पीतांबर तेहि सोदत | 
सूर स्याम ज्यों देत हमें सुख तयों तुमको सोड मोइत | 


सूरदास की मृत्यु सं० १६३८ विक्रमी ( १४८२ ६०) में 
अनुमान से मान्नी गई है। उस समय इनकी आयु लगभग 
१०३ बष की थी* | 

परमानन्द दास--इनका निवासस्थान कन्नाज जिला फरुसा- 
बाद सें था । आप कनौजिया त्राक्षण थे | ये गृहस्थी के प्रपत् में 
कभी नहीं फसे क्योकि इन्होंन अपना विवाह तक नहीं किया 
था। ये बड़े दही भारी कीतनकार तथा काव्य-रचयता थे। 
इनके काव्य तथा कीतना का ऐसा प्रभाव पड़ता था कि सुनने- 
वाले भावमप्न हो जाते थे | वल्लभ्राचायजी को ये एक बार ब्रज 
जाते समय अपने गाँव ले गये थे आर बह्ीं उन्‍्होंन बिग्ह का 
यह पद इतना भावभक्ञी से सुनाया कि आचायज्ञी उसको मुनकर 
तीन दिन तक ध्यानावस्थित रहें । बह सुप्रसिद्ध पद यह है-- 


रकम ऋरनकामर.... ओर. धकाममा, मी ुलइअल] 








है दोनदयात्र गुत-अपष्टछाप ० २१६ । 


४१० भागवत संप्रदाय 


हरे तेरी क्लीला की सुथि आजे। 
कमल नयन मन मोहनो मूरति मन मन चित्र बनावे || 
एक बार जेहि मिलत भया करि सो कैसे बिसराचे। 
सुख मुसुकानि बंक अवलोकनि चाल मनोहर भावे ॥ 
कबहुँक निबड़ तिमिर आलिंगित कबहुँक पिक सुर गावे | 
कबहुँक संञ्रम क्वासि क्वासि कहि सनज्ञहीन डठि धावे ॥ 
कबहुँक नयन मूँदि अन्तरगति सनि माला पहिरावे । 
परमानन्द अभ्रु श्याम ध्यान करि ऐसे विरद्द गमावे ॥ 


अष्टछाप में सूरदास ओर परमानंद दाख ये दो ही सबव- 
श्रष्ठ माने जाते हैं क्योंकि इन दोनों ने द्वी कृष्ण की सम्पूर्ण 
लीलाओं का गान सबसे अधिक सार्मिक शब्दों में किया था। 
इस्रीलिये गोस्वामी जी ने सूर और परमानंद दोनों को ही 
सागर! कहा है। आप लोग बड़े ही सुंदर कीत॑ंन गाते 
थे | इसलिये आप के पास भावुक भक्तों की सदा भीड़ लेगी 
रहती थी। इन्होंने अपनी समग्र काव्यशक्ति वल्लभाचाय के 
पुष्टिमाग के प्रचार और भ्रसार में लगाया | ये प्रथम कोटि के 
बेष्णव थे जिन्हें नंद ओर यशोदा से विरहित होने के कारण 
बेकुंठ की भी तनिक ल्ञालसा न थी। इन्होंने एक पढ्‌ में 
गाया है-- 

कहा करों बैकुण्ठहिं जाय । 

जहँ नहिं नन्‍द जहाँ न यशोदा नहि जह गोपी ग्वाल न गाय । 

जहँ नहिं जल जमुना को निर्मल और नहिं कदमन का छाय | 

“परमानन्द' प्रभ्नु चतुर ग्वालिनीं त्रज रज तजि मेरी जाय बलाय | 


वल्लम संप्रदाय में यह्द विश्वास दृढमृूल है कि सूरदास 
छाचाय चरण के समवयस्क थे, परंतु परामनंद दास जी उनसे 
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१४ बष छोटे थे । इसी मान्यता के आधार पर इनका जन्मकाल 
१४५० वि० सं० ( १५३४ वि०+ १४ ) ठहर्ता है। १५७६ वि० 
में लगभग २६ वर्ष की अवस्था में ये वल्लभाचाय के शिष्य बने 
अर्थात्‌ सूरदास के शरणापन्न हाने के असंतर ही ये संप्रदाय 
में आये | इनकी सृत्यु का अनुमान १६४० सं० में किया जाता 
है। सांप्रदायिक मान्यता के अनुसार परमानंद जी दिन की 
गोचारण लीला में ठोक” सखा और गात्रि की कु जलीलोा में 
धयंद्रभागा' सखी माने जाते थे | इनके पदों का संग्रह परमानंद 
सागर! के नाम से प्राप्त होता है, परंतु अभी तक प्रकाशित नहीं 
हो सका है। 


कु मनदास जी--ये ज्ञाति के ज्ञत्री थे। श्रीगोव्धन के निकट 
जमुनावत' गाँव में रहते थे ओर वद्दीं इनका जन्म भी हुआ 
था। उन दिनों जमुनाजी का प्रवाह इस गाँव के निकट था। 
उनका खेत पारसोली चंद्र सरोवर के ऊपर पढ़ता था और वहीं 
ये खेती करके अपना जीवन निर्वाह करते थे। आप पूरे विरक्त 
ओऔर घनमान मर्यादा की इच्छा से कोसों दूर थे। अकबर 
बादशाह के बुलाने पर इन्हें फतहपुर. सिकरी जाना पढ़ाथा। 
वहाँ उनका बढ़ा सम्मान हुआ | परन्तु बादशाह के सामने जाने 
का इन्हें इतना विधाद हुआ कि इन्दोंन अपनी विषएण दशा का 
वर्णोन तत्काल रचित इस पद में प्रकट किया-- 


भक्तन को कष्टा सीकरी सों काम । 
झ्रावत जात पन्हैया टूटी, बिसरि गयो हरि नाम । 
जाको मुख देखे दुख खागे ताकों करन परो परनास ॥ 
कुम्भनदास! जादू गिरिघर बिन यह सब मूठ धाम | 
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इनके पद बड़े ही सुंदर तथा रोचक होते थे जिनको सुनने 
की लाजनसा से हित हरिवंश तथा स्वामी हरिदास जैसे संत 
महात्मा इनके यहाँ आते थे। इतने निःरप्ह्द थे कि जैपुर के राजा 
मानसिंद ने इनका दशन कर मोहरों की थैज्ञी देनी चाही जिसे 
इन्होंने स्पष्ट इन्कार कर द्या। यह अंतिम पद गाते हुए इन्होंने 
अपना शरीर त्याग किया-- 


रखिकनो रसमें रहत गढ़ी | 
कनकबेलि वृषभानु-नन्दिनी स्थाम तमाल चढ़ी | 
बिहरत श्रीगिरिधरलाल संग कोने पाठ पढ़ी । 
कु भनदास प्रभु गोवद्ध नथर रति रसकेलि बढ़ी | 


वार्ताओं के आधार पर इनका जन्मकाल लगभग १४५२५ 
विक्रमी, वथा शरणागति काल १५४७६ वि० है । कुम्मनदास जी 
सूरदास जी की मृत्यु के समय ( सं० १६३८ ) जीवित थे तथा 
परमानंद दास जी के गोलोकवास से पू्व ही इनका निधन हो 
चुका था | अतः इनका निधन दोनों के बीच में अथोत्‌ १६३६ 
विक्रमी में माना जाना चाहिए । 


कृष्णदा[सजी--ये भी वज्लभाचाय जी के शिष्य और अष्ड 
छाप में थे। इनका जन्म गुजरात के 'चित्नोतरा? नामक ग्राम 
में कुनबी के घर हुआ था। ये जाति के शूद्र थे । परंतु आचाय 
जी के बड़े कृपा-पात्र थे ओर मंदिर के प्रधान मुखिया हो गये 
थे | 'चौरासी वेष्णवों की वार्ता' में इनका विस्तार से बृत्त दिया 
गया है। एक बार गोसाइ विद्ल्‍ल जी से किसी बात पर अनबन 
हो जाने के कारण इन्होंने उनकी ड्योढ़ी बंद कर दी। 
इस पर भोसाई जी के कृपापात्र बीरबल ने उनको कैद कर 
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लिया | पीछे गोसाइ जी इस बान से बढ़ दश्यी हये और इनको 
कारागार से मुक्त करा कर प्रधान के पद फिर ज्यों का सयों 
प्रतिष्ठित कर दिया । 


झापने भी राधाकृष्ण के प्रम को लेकर श्र गार के बड़े स दर 
पद गाये हैं। 'जुगल-मान चरित्र” नामक एक छोटासा प्रथ 
आपका मित्रता है। अ्रमरगीत ओर प्रसततक्व-निरूपगा ताम 
के इनके दो और ग्रंथ बतलाये जाते हैं। आपका पद यहाँ 
दिया जा रहा है। कहते हैं इसी पद को गा कर क्रृप्णदास ने 
शरीर छोड़ा-- 


मो मन गिरधर छुलि पर अटठक्यों। 
ललित त्रिभंग चाल पे चलिके चित्रुक चारु गढ़ि ठट्यों ॥ 
सजञन स्थाम घन वरन लीन हल फिरि चित अनत न सटक्‍्यो | 
कृष्णदास किये प्रान निद्वावर यह तन जग सिर पटक्यों ॥ 


वल्लभ संप्रदाय & इतिहास में ऋष्णादास जी मंदिर के अधि- 
कार तथा सुव्यवस्था के कारण इतने प्रसिद्ध हें कि आजतक 
श्रीनाथ जी के भ्थान पर 'कृष्णदास अधिकारी! की ही माहर 
लगतो है और इनके नास के नीचे काम करनेवाले अधिकारी 
के हम्ताक्षर रह्दते हें | 

श्री बल्लमाचाय जी ने श्रीनाथ जी को सं० १४६६ की अक्तय 
तठृतीया (बेशाख शुक्ल ठतीया) के दिन नवीन संदिर में प्रविष्ट किया 
था; यह घटना सप्रसाण सिद्ध है। उसी के कुछ दी दिन पहले 
कृष्णदास जी आचाय जी के शरण में आये थे । सुनते हैं कि 
उस समय इनकी उम्र 7३ वष को थी। अतः इनका जनन्‍मछातल़ 
१४५२ वि० के आसपास मानना चाहिए। सं० १६३१ जि० तक 
इनके जीवित रहने का अछुमान लगाया गया है । 
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नंददास--अष्टछाप के कवियों में सूरदास के अनंतर इनकी 
दी विमल ख्याति भक्त तथा कवि के रूप में सत्र जागरूक है। 
इनके जीवनचरित के विषय में वातौं-म्रंथों ने बड़ा घपला कर 
रखा है ज्ञिससे सत्य का ठीक ठीक पता नहीं चलता । वार्ता में 
ये तुललीदास के छोटे भाई बतल्ाये गये हैं, परंतु अभी तक 
तुलसीदास वथा गोस्वामी तुलसीदास की अभिन्नता स्पष्ट 
प्रमाणों पर सिद्ध नहीं हो सकी है। य विट्ठलननाथ जी के शिष्य 
थे। काव्य-कल्ा में विशिष्ट चातुरी के कारण द्वी ये आलोचक- 
समाज में 'जड़िया? की उपाधि से मण्डित किये गये हैं। अन्य 
कवि लोग तो हैं. केवल गढ़िया, गढ़ने वाले, परंतु नंददास जी 
थे जड़िया, जड़नेवाले, कविता कामिनी के श्ृंगार को जड़नेवाले, 
कल्लाबंत। इनके प्रथों की संडख्या काफी अधिक है। संत्कृत के 
अच्छे पंडित होने के कारण इन्होंने संस्करत से अनभिज्ञ भगवद्‌- 
भक्तों के लिए भागवत के दशम स्कंघ का पूरा अनुवाद हिंदी में 
प्रस्तुत किया । इनकी सर्वोत्तम रचनायें हैं--रास पंचाभ्यायी तथा 
अ्रमर-गीत । इनके समकालीन श्र्‌वदास जी ने इनकी भक्ति- 
रखिकता को सु दर पंक्तियों में अंकित किया है-- 


. नंददास जो कछु कल्यो, रागरंगमें पागि। 
अच्छुर सरस सनेहमय, सुनत होत हिय जागि ॥ 
रसिक दसा अद्भुत हुती, करत कवित्त सुढ़ार । 
बात प्रेम को सुनत ही, छुटत प्रेस-जल धार ॥ 


नंददास जी परम भागवत तथा उच्च प्रतिभावान्‌ कवि थे । 
इनका जीवन-काल लगभग १५६० वि०--१६४० वि० के बीच 
साना जा सकता है। इनकी कविता तथा भक्तिभावना की 
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बात से आकुष्ट होकर अकबर ने अपनी वजयात्रा के प्रसंग मं 
बीरबल के द्वारा नंददास को बुलाया था तथा उनसे भंट की थी, 
यह वार्ता से स्पष्ट प्रमाणित हे | 


अ्रमरगीत में! उद्धब के 'निगुण” उपदेश पर गोपियाँ 
कहती है-- 


जो उनके गुन नाहिं, ओर गुन सये कहाँ ते। 
बीज बिना तरु जमें, सोहि तुम कहो, कहाँ ते ॥ 
वा गुन की परछोह री, माया दरपन बाच | 
गुन ते गुन न्यारे भये, असल बारि जल्न कीच ॥ 

सखा सुन श्याम के ॥ 


करुनामई रसिकता है तुम्हीं सब भूठों। 
जब ही ज्यों नहि लखो तबद्दि लो बाँधों मूठी ॥ 
में जानो ब्रज जायकें, तुम्दो निर्दंय रूप । 
जो तुमको अवलंब हीं, ताको डारों कृप ॥ 

कॉन यह धर्म है। 


छीत स्वामी--आप पहले मथुरा के एक सुप्रसिद्ध सुसम्पन्न 
'पंडा थे । राजा बीरबल जैसे लोग इनके यज़मान थे। पंडा दोन 
के कारण ये बड़े श्रक्लड़ ओर उद्ड थे। पीछे गोस्वामी विट्ठल- 
नाथ जी से मंत्रदीक्षा लेकर परम शांत भक्त द्वी गये और 
श्रीकृष्ण का गुणानुवाद करने लगे। सं० १६१२ के लगभग 
झापने रचनाएं की । इनके फुटकर पद ही ज्ञोगों के मुख से 


१ नंददास की ग्र यावत्ी नागरी प्रचारिणी सभासे हाल्ञ में ही प्रका- 
शित हुई है | 
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खुने जाते हैं या इधर उधर संग्रह्दीत मिलते हैं। इनके पढों में 
नव जे 

श्वगार के अतिरिक्त ब्रज॒भूमि के प्रति प्रम-व्यच्ज्ञना भी श्रच्छी 

पायी जाती है-- 


है विधना ! तोसों अंचरा पसारि मांगों 
जनम जनम दीजो याही त्रज बसियो | 


चुनचक 


यह आप का द्वी पद है। इनके पदों में सरसता और 
मधुरता ओत-श्रोत है। 
भोर भये नव कुञ्न-खदन ते आवत लाल गोवधन धारी। 
लटपटि पाग, सरगजी माल्या, सिथिन्न अंग, उगमग गति न्‍यारी। 
बिनु गरुन माल विराजति डर पर नखछुत ह्वेज चंद अनुहारी । 
छीत स्वामि जब चितये मो तन तब हों निरखि गये बलिहारी । 


मोविद स्वामी--श्रीगोविंद स्वामी अंतरी के रहनेवात्ले 
सनाह्य ब्राह्मण थे | ये बविरक्त होकर मद्दावन में रहने 
लगे थे। पीछे गोखाई विट्ल्नाथ जी के शिष्य हुए 
जिन्होंने इनके रचे पदों से प्रसन्न द्वोकर अष्ट्रछाप में लिया। 
इनका रचना-काल सं० १६०० से १६२५ तक माना जा सकता 
है। ये गोवर्धन पवत पर रहते थे और उसके पास ही आपने 
कदंबों का एक उपवन लगाया था ज़ों आज तक भी “गोविंद 
स्वामी की कदंब खंडी” कहलाता है | ये कवि होने के अतिरिक्त 
बड़े पक गवबेये थे | तानसेन कभी कभी इनका गाना सुनने के 
लिये भी आया करते थे । 
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गोबिंद स्वामी गोकुल में रहते थे। पर श्रीयमुना जी में 
पांव नहीं देते थे। वह यमुना जी को साक्षात्‌ श्रीस्वामिनी जी 
मानते थे । श्रीयमुुना जी का दशन करते, दंडवत करते. उसका 
जलपान भी करते परंतु पांव कभी न घोते। एक दिन कई 
संतों ने मित्र॒कर इन्हें बलान्‌ यमुना जी में नहत्लाना चाहा । 
इस पर इन्होंने प्राथना की कि यह मलमृत्र से भरा शरोर मां 
यमुना के योग्य नहीं है। यमुना जी तो साज्षात्‌ श्रीम्वामिनी जी 
हैं। अ्रतः इस अधम देह को स्पश न कराये'। श्रीयमुना जी में 
तो सिफे उत्तम सामग्री अपण करनी चाहिये। यह सुनकर 
सब संत चुप दो गये। * 


गोविंद स्वामी भक्त तथा उच्च कोटि के कवि द्वाने के 
अतिरिक्त एक उच्चकाटि के गायक थे | वल्लभ संप्रदाय में दीक्षित 
होने से पहिले भी इनके अनेक शिष्य गानविद्या के अनुशीलन में 
हो गए थे और इसी आचायत्व के कारण ये 'र्वामी” पदवी से 
विभूषित किये गये थे। वार्ता का कथन है कि अकबरी दरबार 
का गायक-रत्न तानसेन भी दरिदास म्वासी जी के शिष्य द्वान 
पर भी इनसे गाना सीखने आता था। म्वामीजी के सहस्तावधि 
पद सुने जाते हैं परंतु आजकल केवल २५२ पदों की ही उपलब्धि 
वेष्णव घरानों में होती है। संप्रदाय कल्पदठुम” के अनुसार 
गोविंद स्वासी विक्रमी १५६२ सं० ( ८१५३६ इंस्वी ) में 
गोसाई विट्रल्ननाथ जी के शरण में आये थे । उस समय इनकी 
काव्यकल्ना तथा गानविद्या की ख्याति पर्याप्र रूप से हा चुकी 
थी। १६४२ वि० ( --१५८६ ३६० ) में विद्चलनाथ की मझ्रत्यु के 
कुछ द्वी बाद इनका भी निधन संपन्न हुआ | बालकऋष्ण को भव्य 
आऑँकी इस पद में देखिए--- 

श्ध 
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प्रात समे डडि जसुमति जननी, गिरिधर सुतको उडबटि न्हवावति । 

करि श्ंगार बसन भूषन सजि फूलन रचि-रचि पाग बनावति। 

छुटे बंद बागे अति शोमित बिच-बिच चोव अरगजा ज्ञावति । 

सूथन जाल फूंदुना सोमित आह्लु कि छबि कछु कहति न आवति। 

विविध कुसुम की माला उर धरि श्रीकर मुरली बेत गहावति | 

ले दरपन देखे श्रीमुख को गोविंद प्रभु चरननि सिर नावति | 

चतुसुजदास--अष्टछाप के ही पूववर्शित कुंभनदास जी के 
सबसे छोटे पुत्र थे। पिता की वष्णब भक्ति तथा निमत्र 
आचार का प्रभाव पुत्र के ऊपर पूरी मात्रा में पढ़ा था। ये 
श्रीनाथ जी के द्वी समक्ष गाया करते थे तथा दूसरे किसी के आगे 
ये कभी गाते ही न थे । सुनते हैं कि एक बार बढ़ी 
सुंदर रास चल्न रद्दी थी । गोसाई जी के पुत्र श्रीगोकुत्ननाथ जी 
ले इनसे माने के लिए कहा, परंतु इन्होंने इस लिए अस्वीकार कर 
दिया कि अभी तक श्रीनाथ जी का इस स्थान पर प्राकल्य नहीं 
हुआ है। भक्त की बानी को सिद्ध करने के लिए श्रीनाथजी के 
आगमन होने पर द्वी इन्होंने आनंदमग्न,चित्त से गाया-- 

अद्भुत नट भेस घरे जमुना तट स्यामसु दर 
गुननिधान गिरिवरधर रासरंग. राचे ॥ 

इनका जन्मकाल तथा शरणागति का संवत्‌ एक दी 
माना जाता है बि० सं० १५६७ ( 5१५५१ ६० )। केवल ४४ 
वर्ष की अवस्था में सं० १६५२ में इनका निधन हुआ। ये 
गोसाई विठ्वलनाथ जी के मान्य शिष्यों .में थे । चरित था 
एकदम उदार, हृदय था भक्तिभावना से पूरित तथा काव्य था 
भगवान्‌ की स्वानुभूत लीला के वणन से रसस्निग्ध | अपने 
पिता के समान ही पृष्टिमाग की पुष्टि में निरंतर लगे रहे । 

*-छुडे--+ 


(६) 


राधावन्नभीय संप्रदाय 


(१ आचाय द्वितदरिवंश जी 
(२) अन्य आचायगण 
(३ ) संप्रदाय के सिद्धांत 


राधाकरावचित-पल्नव-चन्लरी के 
राधापदाब्ज-विलसन्मधुरस्थलीके । 
राधायशोम्ुखर-मत्तखगावली के 


राधाविहार-विपिने रमतां मनो में । 
“-हितदरिवंशजी 


१--हितह रिवशजी 


राधावल्लभीय संप्रदाय को कुछ ज्ञोग निम्बाक मत की दृंदावनी 
शाखा सानते हैं और कुछ लोग चैतन्य मत का; परंतु वस्तुतः यह 
एक स्वतंत्र वष्णव संप्रदाय है जो ठेठ ब्रजमंहल में ही उत्पन्न 
हुआ ओर यहीं खूब फूज्ा फन्ना। इसके अनुयात्रियों का प्रधान 
अखाड़ा आज भी ब्रजमंदल् ही है। संप्रदाय की साधना-पद्धति 
इसे एक रचतंत्र वष्ण॒व संप्रदाय मानने के लिए बाध्य करती है । 
नाभादासजी ने भी इस पंथ की संवापद्धति या रसचर्या को 
साधारण मानवों के लिए नितांत दुष्कर तथा कठिन बतलाया है | 

इस संप्रदाय को जन्म देनेवाले महात्मा भीद्वितदरिवंशजी थे 
जो वष्णवसतानुसार श्रीकृष्णचंद्र की मुरली के अवतार माने 
जाते हैं। उनकी कविता इतनी सरस तथा स्निग्ध है कि आगम्रय 
नहीं भक्तों के कर्णकुहरों में वह वंशीनिनाद के समान ही सुधा- 
रस बरसाती दै। इन मह्यपुरुष के जन्मस्थान तथा आविर्भाव- 
काल के विषय में विद्वानों में शमी तक ऐकमत्य नहीं है । कुछ 
लोग इन्हें सहारनपुर जिले के देववंद नामक ध्यान का निवासी 
मानते हैं?.। परंतु बात यद्द ठींक नहीं है। इनके पिता देवबंद 
में रहते जरूर थे, परंतु इनका जन्म हुआ था ब्रजमंडल, मथुरा 
से चार काल की दूरी पर स्थित बाद! नामक आराम में; क्योंकि 
गोसाईं जी के अनन्य शिष्य 'सेवक जी? इसके प्रमाण हैं-- 


ैनहकगान..नमबंपादाकना 





१ मिश्रन्नंध्ु विनोद पु० २५४० ( द्वितीय संस्करण ) 
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धमरदह्ित जानी सब हुनी । 
जहाँ बाद? प्रयटे जगधनी ॥ 


ये गोड़ ब्राह्मण थे ओर आज भी इनके वंशज देवबन्द तथा 
वृ'दावन दोनों स्थानों पर पाए जाते हैं। इनके पिता का नाम था 
केशवदास मिश्र, उपनाम व्यासजी तथा माता का ताराबती। 
व्यासजी असल सें सहारनपुर के पास देवबंद के निवासी थे। 
वे बड़े पंडित थे । बादशाह के साथ दौरे में अपनी पत्नी वारावती 
देवी के साथ घूम रहे थे। इसी समय “बाद” श्राम में श्रीहरिवंश 
जी का प्राकथ्य हुआ | थोड़ी अवस्था में ही इन्हें श्रीराधिका जी 
से स्वप्न सें गुरुमंत्र की दीक्षा मिल्ष गई थी। देवबंद में ही पहिले 
रहते थे। वहाँ इनके घर के पासही एक कुआ था जिसके 
भीतर से इन्होंने श्रीरंगल्लाजज्ी की मूर्ति को निकाज्ञा तथा मंदिर 
बनाकर उसकी पूजा अर्चा किया करते थे। 

इनके जन्म-संव॒त्‌ के विषय में भी इसी प्रकार मतभेद पाया 
जाता है। मिश्र - बंधुओं के अनुसार इनका जन्म १५३० संवत्‌ 
में हुआ था", परंतु इन्हीं,के संप्रदायानुसारी भगवत्‌सुद्ति नामक 
भक्त द्वारा निर्मित द्वित हरिवंश चरित्र” ग्रथ के अनुखार इनका 
जन्म संवत्‌ १५४६ ( १५०३ ई० ) में हुआ था | हितहरिवंश जी 
अपने गाँव देवबंद में रहकर गाहेस्थ्य जीवन में ही भगवान्‌ को 
अर्चा-पूजा में निमग्न रहते थे | अनंतर श्रीराधिकाजी की आज्ञा 
से ये घरवार छोड़ वृंदावन के लिए चले पड़े। रास्ते में 'चिढ़- 
थावत्रर नामक ग्राम के निवासी आत्मदेव नामक ब्राह्मण ने 
अपनी दो कन्याएँ तथा साथ में श्रीकृष्णचंद्र की एक झुंदर मूर्ति 


०००न्‍णगव-++7पस"ज+5प झा पतन >>>ल_ममम-+-++भन--+--------मन नमन ++ननन-म-म-म-म-म-म-म-म_म-न-भ+++>«3७-+333७०333»»८3भ«थ++नननन--म--म-म न +मपेननमन-न- नमन» लननन-++५++५+लकमकननननन+++>मन«न««नम«मं«भ न पान पननन++ नम म3 ५५3७» न न“ ++भककभकभ९५५५++मममममम कक शक“ फ़छ- />केककरमआ०नआाक+ननहननमकाल कक, 
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अपित की | यह राधावल्लम जी का: विग्रह था जिसे हरिवंश जी 
ने वृंदावन में मंदिर बनवा कर स्थापित किया" । 


उसी की पूज़ा-अर्चा में ये सदा मम्त बने हुए जीवन यापन 
करते थे। १५६१ विक्रमी में इस मंदिर का प्रथम 'पट महोत्सव! 
हुआ था जिसकी सूचना भगवत्‌मुदित के पूर्वोक्त ग्रंथ से 
चलती दहै* | ये राधा-कृष्ण की युगल मूर्ति के उपासक थे तथा 
युगल उपासना का उपदेश इनके सिद्धांत का सार अंश था | क्रष्ण 
की अपेक्षा श्रीराघारानी की पूजा तथा भक्ति को इन्होंने अ्रधिक 
महत्त्वशालिनी तथा शीघ्र फलदायिनी अंगीकार किया है! कहते 
हैं कि श्रीहरिवंशनी ने स्वप्न में श्रीराधिका जी से मँत्र ग्रहण कर 
उनका शिष्यत्व म्दीकार किया था। ये ग्रृहस्थ थे। इनके चार 
पुत्र तथा एक कन्या मानी जाती हैं। परंतु गृहस्थ द्वोकर भी ये 
विरक्तों में भी विरक्त थे । पचास वष की आयु में संब्रत्‌ १६५६ 
विक्रमी की शारदीय पूर्णिमा के दिन आपने अपनी अंतरंगलीला 
में प्रवेश किया। 


मार्ग की विशिष्टता 


भगवान्‌ राधावल्लम जी की उपासना तथा उनकी प्रेमाभक्ति 

का उपदेश द्वी द्ितजी के जीवन का सवस्व था ओर भ्रक्ति-पक्त 
राधावल्लम की सघुर उपासना था। 

भक्तवर नाभादास जी की दृष्टि में गोसाइ जी की प्रमामक्ति 

का यह प्रकार नितांत कठिन तथा दुरूह है। उनका कहना है-- 


असल कनननन नल लनन नाल + “निगल लनन 


१ द्रष्टव्य राधा सुधानिधि की भूमिका पृ० ३५--३७ 
२ पन्द्रह सौ इक्यानवे सुदाग्नो कातिक सुद्दि तेरस सुख छायो | 
पट महोत्सव ता दिन कियो, याचक गुनियन बहु घन दियो ॥ 
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श्री हस्विंश ग्रुसाई भजन की रीति सुकृत कोड जानि है। 
श्री राधाचरण प्रधान ह॒ढे अति सुध्ढ .'डपासी। ' 

कुज केलि दम्पति तहाँ की करत पषवासी॥ 

संस महाप्रलाद अखिड्ता के अधिकारी । 

विधि निषेध नहिं, दास अवन्य उत्कट बतधारी ॥ 

श्री व्यास सुवन पथ अलुसरै सोई भले पहिचानि है 
श्री हरिवंश गुसाई भजन की रीति सुकृत कोड जानि है? । 


यह छुप्पय इस बात का स्पष्ट प्रमाण है कि हितहरिबंश ज्ञी 
की प्रेमाभक्ति का परिचय पाना साधारण जन का नहीं, किसी 
पुण्यसंपन्न संत का द्दी अधिकार है। इस भक्ति में न तो विधि 
के ल्षिए स्थान है ओर न निषेध का निरोध | राधा के चरणारविंद 
की अनन्य उपासना द्वी भक्त के जीवन का लक्ष्य है और राधा- 
कृष्ण के केज्षिकुंज की खवासी करना--चाकरी करना ही भक्त 
का प्रधान कार्य है। माधुय रस से स्िग्ध यह उपासना विषयी 
मानवों की शक्ति तथा समझ के बाहर की बात है और इसी- 
लिए इसका अधिकारी वही हो सकता है जो गोसाइईं जी के 
पवित्र पंथ का पथिक हो । 

प्रियादास जी के अनुसार भी इस माग में ऋष्ण की अपेक्षा 
राधा का ही गौरव, सम्मान तथा भजन अधिक है जिसको लाखों 
में भी बिरतज्ञा ही मनुष्य समझ सकता है। जिसका हृदय वजन 
चंद्र की भक्ति- चंद्रिका से स्निग्ध तथा पेशल नहीं हुआ है उसके 
लिए इस परम रस माधुरी” का स्वाद जानना असंभव ही है। 
प्रियादास जी का यह महत्त्वपूर्ण कथन इस प्रकार है-- 


१ भक्तमाल छुप्पय नं० ६० 
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ी हित जू को रति कोऊ लापनि में एक जाने | 
राधाई प्रधान माने पाछे कृष्ण ध्याइए ॥ 
निपद विकट भाव डोत ,न सुभाव ऐसो। 
उनहीं को कृपा इष्टि नेकु क्यों हैं पाहण॥ 
विधि और निषेध छेद ढारै, प्रान प्यारे दिए। 
जिये निजदास नि दिन वहें गाइए ॥ 
सुषद चरित्र सब रसिक विचित्र नीके | 
जानत असिद्ध महा कह्वि के सुनाइए ॥ 

इनके ग्रंथों में अध्यात्मपक्त का विवरण कम है, प्रत्यत गाधा- 
कृष्ण की कु ज-केलि तथा वनविद्दार का निनांत लक्षित तथा 
आगारिक वर्णन भक्तों के मानस को बरबन श्राकृष्ट करता है । 
राधावल्‍लभीय मत श्वृगार में संयोग पक्त का ही पक्तपारता है 
वह विरह-पक्ष की वेदना, पीढ़ा तथा क्कश से निरतांत अपरिचित 
है। राधा तथा ऋष्ण का मिलन नित्यवृंदाबन में संपन्न होने 
वाली नित्य लीला है--वहाँ वियाग के पैर रग्बन की भी जगह 
नहीं । इसीलिर माधुरी भाव की इस भव्य उपासना में वियोग 
भावना का अघ्तित्व नहीं | 

संथ 

गोस्वामी हित हरिवंश जी के दो प्रधान ग्रंथ हैं-- 

(१ ) राधा खुधानिधि (२७० पद्म )। यह संस्कृत में 
श्री राधारानी की प्रशस्त प्रशस्ति है। राधा के सखोंदय, सेवाभाव 
तथा परिचर्याठत्व का मसार्मिक वर्णान कर हरिवंश जी न अपन 
प्रकृष्ट भक्ति तथा काव्य-प्रतिभा का पूर्ण परिचय दिया है" । 





अममभशत चककत.. सक अननाल... भनिण वा 3अललमनन५क, 


१ हिंदी अनुवाद के साथ इसका प्रकाशन बात्रा हितदास ने बार ग्राम 
६ प्रोष्ट बरारी, जिला मथुरा ) से किया है । 


४२६ भागवत संप्रदाय 


(२) हित चोरासी ( ब्रजभाषा में निबद्ध चौरासी पद )। . 
इसके ऊपर अनेक प्राचीन टीकायें उपलब्ध होती हैं--( क ) 
हित धरणीधर की टीका १६ वीं शती; ( ख ) गोस्वामी सुखलाल 
जी की १७ वीं शती, (ग) लोकनाथ जी की, ( घ ) श्री ज्ुग 
दास की, (७) प्रमदास जी की, ( च ) केलिदास की १८वीं 
शी, (छ) श्री रतनदास जी॥ की आदि। इसमें सिद्धांत के 
पदों की विशेषता है तथा राधाक्ृष्ण की रूप-माघुरी वथा सेबा- 
माधुरी का उत्कृष्ट कवित्वमय वर्णन है । 

इसके अतिरिक्त आशास्तव, चतुःछोकी, श्री यमुनाष्टक तथा 
राधातंत्र ग्रंथ भी इनके नाम से प्रसिद्ध हैं। 


ह कविता 


श्री हितजी की कविता भावुकता तथा भक्ति की दृष्टियों से 
नितांत उदात्त, रसपेशल्न तथा लत्ञित भावसयी है। उसमें मुख्य- 
तया हृदय - पक्ष का ही प्राबल्य हे। कल्ञा - पक्त अस्तित्वहीन न 
होने पर भी हृदयपक्ष का ही पोषक तथा संवधक है। श्री राधा- 
रानी' की सुषमा का, निरीक्षण कीजिए-- 
त्रज नव तरुनि कदम्त्र सुकुट मनि स्यामा आजु बनी। 
नख शिख लो अग-अंग-माथुरी मोहे स्याम घनी | 
यों राजत  कबरी गूथित कच कनक कंजबदनी । 
चिकुर चंद्रकनि बीच अरध बिच्वु मानों असते फनी ॥ 
(जे श्री) हितहरिबंश प्रसंसित स्यासा कीरति बिसद्‌ घनो । 
गावत ख्रवननि सुनत सुखाकर बिस्वदुरित दुवनी॥ 
स्वामी 'जी की भक्तिभावना,द्वी उदात्त न थी, प्रत्युत वह 
स्वयं प्रमाभक्ति की जीवन्त मूर्ति थे। भक्तवर व्यास जी का यह 
पद गोसाइ हित ज्ञी के सरस व्यक्तित्व की भव्य व्याख्या है-- 


राधावल्‍्लमीय संप्रदाय ४२७ 


हुता रसरसिकन को आधार | 
बिन हरिवंसहि सरस रीति को, का पे चलिह मार ? 
को राधा दुलरावै गाव बचन सुनावै चार । 
चूंदावत की सहज माधुरों, कहि है. कौन उदार ॥ 
पद्‌ रचना अब का पे हूँ है? निरस भयों संसार । 
बढी अमाग्ग अनन्य सभा को, उठिगा ठाढ सिंगार ॥ 
जिन बिन दिन छिन जुग सम बीतत, सहज रूप आागार । 
'व्याख! एक कुल्न-कुसुद-चंद बिनु डद्ुगन जूठों थार || 
इनके उपदेश का सारांश इन दोहों में मिल सकता है जिस 
हरिवंशी मत की चतुःस्ृत्री कह सकते है-- 
तनहि. राखु सतसंग में, मनहि श्स रस भेव । 
सुख चाहत दरिबंश नित, कृष्ण कल्पतरु सेव ॥ 
सबसों हित निहकाम मन, बुंदावन विश्राम । 
राधा वल्लभम लाल को हृदय ध्यान मुम्त्र नाम ॥ 
श्री राधारानी के अनन्य उपासक हित जी की कविता 
माधुय तथा सरसता का ब्वल्॒त प्रतीक है। श्री राधा जी की 
नाना अवस्थाओं का भव्य चित्र प्रस्तुत करन में इनको खमता 
' शायदही अन्‍्यत्र मिले । मिलन-कुज़ में प्रवेश करने से पूव 
श्री राधिका जी के मधुरदशंन की एक प्यारी कज्क लीजिए-- 
आजु नीकी बनी राधिका नागरी। 
ब्रज्ञ जुबति जूथ में रूप' अरू चनुरईं ॥ 
सील सिंगार गुन॒ सबने तने आगरी | 
कमल दच्छिन भुजा बामझुज अंसु सखि, 
गावती सरल मिलि मधुर सुर राग री | 
सकल विद्याविदित, रहसि दहरिबंस द्वित, 
मिलत नव कुज़ वर स्थाम बड़ भाग री । 


ह डर भागवत संप्रदाय 
( २) 
अन्य आचायगण 


श्रीव्यास जौ 


जय जय विशद्‌ व्यास की बानी 

मुलाधार इष्ट रसमय, उत्कर्ष भक्तिरस सानी | 

रस #ईंगार सरस यमुना सम वर धारा घहरानी 

विधि विषेध तरुवर तरु तोरत हरिजस जलधि समानी ॥ 

जझुगल विहार विटप सों द्षिपटी सुबरन बेलि निवानी 

लगे रंगीले सुमन जासु में फल रसमय निर्बानी ॥ 
--नील सखी 


श्रीनीलसखी जी की यह उक्ति वास्तव में यथाथ है। श्री 
व्यासजी की कविता युगल रस की माधुरी में सिक्त भक्त हृदय 
का सधुमय उद्दार है। व्यासजी वृदावन की भक्तिलीला के 
यौवनकाल में आविभूत हुए । यह वह पावन समय था जिसने 
हरिदास र्वामी, स्वामी हितहरिवंश, रूप गोस्वामी, सनातन 
गोस्वामी जैसे तपस्वी भक्तों की मधुमय साधना को अपनी 
आँखों से निरखा था। मीराबाई ने अपने भावुक भजनों से उस 
काल के क्षण क्षण को गुंजारित किया था| सूरदास तथा परमानंद 
दास ने अपनी भक्तभावना को लल्लित पदों के द्वारा भक्तमंडत़ी 
के सामने आविभूत किया था। मध्ययुग का ग्रह पवित्र समय 
भक्ति के इतिहास में एकदम बेज्ोड़ है। इस्री काल में बृंदावन के 
केलिनिकु ज में अपनी सरस मस्ती में .गानेवाले श्रीव्यासजी की 
बाणी मुखरित हुई थी | 


राघावल्लभीय संप्रदाय २६ 


भक्तशिरोमणि व्यास जी का पूरा नाम था हरिरिाम शुक्र 

यास” ता उनका उपाधि थी जिस काशी के पडिनों न उसक 
कविता से मुग्ध होकर उन्हें प्रदान किया था। सं १५६७ 
(८१४१० ई० ) मागशीष शुक्ला पंचसी को हरिरामजी का 
जन्म ओइडुछा के निवासी श्रोसमोखन शुक्ल के घर उनकी घम- 
पत्नी श्रीपझ्रावती देवी के कोख से हुआ था। आओइडा नरेश 
के दरबार में इनके पिता का बड़ा आदर सम्मान था। फल्त: 
इनके पिता[का घर अतुल संपत्ति तथा विशाल वेमव के लिए 
नितांत विख्यात था और ओइलछे में 'व्यासपुरा” अपने अर्तीत 
गोरव के लिए आज भी प्रसिद्ध है। ये सनात्य त्राह्मण थे । 
इनके पिता परम बेष्णव थे तथा चैतन्य महाप्रभु के गुरुभाई ' 
माघवदास जी के शिष्य थे | हरिराम जी ने अपने पूज्य पिताजी 
से वष्णव दीक्षा अहण की थी, इसके णेषक अनेक प्रमाण इनके 
प्रथ में उपलब्ध हैं। इन्होंन अपनी 'व्यासवा्णी” के मंगलाचरण 
में अपने गुरु शुक्तज्ी का स्पष्ट निर्देश किया हैः-- 


बन्दी श्री सुकत्न पदपंकजन * 
सत्त चित्‌ आनंद की निधि, गईं हिय की जरन ! 


अन्यत्र भी 'जय जय श्री गुरु शुकल मोद्दि सरबस दियों! 
आदि पदों के अध्ययन से इनके गुरू के विषय में श्रम नहीं रहता । 
ऐसी स्पष्ट परिस्थिति में! हितहरिवंशज्ञी से इनका गुरु-शिष्य का 
नाता जोइना एकदम अनुचित दहै। हितदरिवंश तथा इरिदासजी 
को तो ये अपना परम प्रेमी सखा मानते थे। भोइछे में रददते 
समय भी वृ दावन में निवास करने की क्ाल्ूला का सूचक यह 
पद इस तथ्य को स्पष्ट दवी प्रकट कर रहा है-- 


४३० भागवत संप्रदाय 


हम कब होहिंगे ब्रजवासी। 
ठाकुर नंदकिसोर हमारे ठकुराइन राधा सी ॥ 
कब मिल्लि हैं वे सल्ली सहेली हरिवंसी हरिदासी | 


हरिवंश जी के पीछे हरिव्यास जी इस मत के एक सम्मान्य 
आचाये हुए जिनके विषय में धभ्र्वदास जी की यह प्रसिद्ध 
उक्ति है-- 
वरकिशोर दोड लाढ़िले, नवत्न प्रिया नव पीय | 
प्रगट देखियत जगत्‌ मैं, रसिक व्यास के द्वीय । 
दरिव्यास जी के गुरु के विषय में मतभेद दीख पड़ता है। 
इन्होंने अपने पिता जी को ही अपना गुरु लिखा है, परतु 
श्र बदास जैसे समकालीन प्र थकार के साक्ष्य पर ये द्वित हरिवंश 
जी के शिष्य तथा राधावल्लमजी के उपासक माने जाते हैं-- 


सेवक की सरि को करे भजन सरोवर हंस । 
मन बच के घरि एक व्रत गाए श्री दरिबंश ॥ 
--भक्तनामावली दोहा ७४ 


दोनों में समन्वय किया जा सकता है। पिता जी इनके 
विद्याशुरु थे तथा हरिवंश जी दीक्षागुरु। ये वूंदावन में आकर 
गोस्वामी हरिवंश जी के दशन से ऐसे मोहित हुये कि उनके 
शिष्य बन गये । बवृंदावन में ही रम गये और पन्नानरेश के 
स्वयं आकर ले जाने पर भी पन्ना नहीं गये । 

गृहस्थी में जीवन बिताते हुए भी ये श्रीयुगलकिशोर की 
सेवा तथा अलोल्िक प्रम से कभी विचलित नहीं होते थे। 
तत्कालीन ओडछानरेश मधुकरशौह इनके मंत्रशिष्य थे। सं० 
१६१२(- १५५५ ईं० ) में ये अपना जन्मस्थान छोड़कर सदा के 


राघावल्लभीय संप्रदाय दे रै 


कि 


लिए वृंदावनचंद्र के लिए निकुंञ में चले आये । व दावन 
से इन्हें लोदाने के उद्योग में म्वर्य मधुकर शाह व्यास जी 
के पास आये, परंतु व्यास जी अपन निम्वय से तनिक 
भी नहीं डिगे। वृदावन में ही अपना अलॉकिक जीवन 
बिता कर भक्ति तथा कविता उभ्रयविध साधना के लिए वे एक 
अनुपम आदश छोड गए। व्यास जी के दो ग्र'थ मिलते हैं-- 


(्‌ १) नवरत्ल!--संम्कत में रचित, संप्रदाय के सिद्धांतों का 
निदशक ग्रंथ ( अप्रकाशित ) । 


(२ ) व्यासवाणी--त्रज़भाषा में निबद्ध लगभग ७००८ पदों 
का अनुपम ग्र थ ( प्रकाशित )* 


व्यासवाणी में दो खंड हैं। प्रथम स्ंड (२६१ पद ) में 
अक्तिसिद्धांत का सनोरम- वर्णन है| द्वितीय खंड (9५६ पद ) 
राधाकृष्ण की ललित लीलाओं का वणन दोने से रसखंड के 
नाम से विख्यात है। व्यास जी चैतन्य-संप्रदाय के वेष्णव थे 
झओऔर उस समय के मान्य गोस्वामी रूप तथा सनातन से इनकी 
गहरी मैत्री थी। सुनते हैं कि इन गास्वामियों का हृद् आग्रह 
स्वीकार कर ही वे वृ दावन सें रसमय जीवन त्रिताने के ब्विए 
चले आये | 


व्यासज्ञी राघाकृष्ण के उच्चक्नोटि के भावुक भक्त थे। 
व दावन पर उनकी इतनी प्रीति थी कि वहाँ के रजः कण में वे 
लोटना अन्यत्र प्रासाद के मखमली फशपर रहने से अच्छा 
सममते थे | इस विषय के पदों में उत्तका प्रम छुत्कक रद्द है | 

१ इस ग्रथ को व्यास जी के वंशोद्धव आचाय राघाकिशोर 
गोत्वामी ने इंदावन से प्रकाशित किया है, सं० १६६४ । 
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उच्चकोटि के ब्राह्मण होने पर भी वे नीच ज्ञाति के भक्त के हाथ 
से मद्याप्रसाद गप्रहश करने के लिए सदा तत्पर रहते थे। 
वे तो बड़े मीठे शब्दों में अपना परिचय देते हैं-- 


रखसिक अनन्य हमारो जाति । 
कुलदेवी राधा, बरसानो खेरो व्रजवासिन सों पाँति ॥ 
गोत गोपाल, जनेऊ माला, सिखा-सिखंडि हरिसन्दरि भाल 
हरि गुन नाम वेद धुनि सुनियत, मूज पखावज कुस करताल ॥ 


भक्त जाति-पाँति के बंधन में थोड़े ही अपने को बाँधता 
है। वह तो जीवन्मुक्त होता है। कष्ण के सकतल पियारे उसके 
परिवार के परिजन होते हैं । वेद की संहिता कमकांड 
के उपासकों के लिए मान्य शास्त्र है। भक्तों के लिए तो हरि के 
गुण तथा नाम का गायनही बेदिकी श्रुति है। व्यास जी के 
पदों में युगल सरकार के प्रति असीम भक्ति, अलौकिक माधुरी 
तथा विशालत्न प्रेम की विमल धारा प्रब्राहित हो रही है। पद 
क्या हैं ? भक्तिभावना में सराबोर हृदय के मधुमय उद्वार हैं। वे 
केबल हमारा अनुरव्जन ही नहीं करते, प्रत्युत हमें उस दिव्य 
माधुरी की काँकी दिखला कर हमारा हृदय उदात्त, विशुद्ध तथा 
विशात्ञ बनाते हैं | 

मन की द्विविधा व दावन के सेवन से तथा राधाऋृष्ण के 
लीज्ञा-गायन से मिटती हैं-- 


दुविधा तब जेह्टे या मन की । 
निर्मय हे के जब सेवहु गे, रज श्रीवृन्दावन को । 
कामरि के करवा जब लेहे, सीतत्न छाँद कु|जन की । 
अति उदार छीजा गावहु गे, मोहन-स्थाम सुधन की | 
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राधावर के ध्यान के सामने अन्य देवता की उपासना निरथेक 
है। क्‍यों ९ 
श्रीराधावर ध्याइ के और ध्याइए कोन | 
व्यासहि देत बने नहीं बरी बरी प्रति ल्लान ॥ 
राघा तथा कृष्ण की जोढ़ी व्यास जी के कमनीय रासवर्रन 
में केसी फबती है-- 
सुधर ( श्री ) राधिका प्रवीन विना, वर रास रक््यों 
श्री श्याम संग बर॒सुधंग तरनि--तनया सीरे | 
आानन्दकन्द वृन्दावन शरद चनन्‍द मनन्‍्द मन्‍्द, 
पवन कुसुम-पुँंजें ताप-दवन, घुनित कल्न॒ कुटोरे ॥ २ 
रुनित किंकिणी सुचारू, लुपुरु सनि बत्य हारु 
अंग रत मसदंग ताल तरल तिरप चोरें [| ३ 
गावत अतिरंग रह्यो, मोपें नहिं. जात कहो 
व्यास! रस-प्रवाह बह्मों, निरखि नेन सीरे ॥ ४ 


श्री राधिकाजी के मान तोड़ने के लिए सम्वी के ये बचन 
कितने मार्मिक हैं-- 
कबहूँ तो काहू कौ कहो #डहेचौ । 
जुरत बसीठी ते सीठीं करि ढारी, इठ करि कछु न स्वियों ॥ 
नैननि तोहि कुटलता सिखई, और ने हेत वियौ। 
कठिन कुचनि की संगति को फल, छे गयो कठिन द्वियों ॥ 
बिलु अपराधदिं साधु पियद्द ते कबहूँ न चेन दियौ। 
सरधा हूँ ते कृपन अघर मधुरस पिय न अधघाइ पियो ॥ 


ठयास जी की दृष्टि प्रकृति के कमनीय रूप पर मुरध दोती है । 
वबजकुज में पावस की यद्द बद्वार निराल्ी ही हे-- 
” श्८ ु 
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आज कछु कु'जन में बरषा सी । 

बादल दल सें देखि सल्ली री चमकति है चपला सी॥ 
नान्‍हीं नान्‍्हीं बूँ दन कछु घुरवा से पवन बहे सुखरासी । 
मनन्‍्द सन्‍द गरजन सी सुत्रि मनु नाचति सोर सभा सी ॥| 


व्यास जी ने राधाकृष्ण के नाना प्रकार की लीलाओं का बड़े 
विस्तार से वर्णान किया है जिसके अनुशीलन से समस्त लीजायें 
पाठकों के सामते सजीव हो उठती हैं। प्रम-विभोर व्यास की 
कविता कहीं कहीं कोमत्न-कांन्त-पदावली के रचयिता जयदेब की 
अरबस सुधि दिल्लाती हैं-- 


बंदावन कुज कुज केलि बेलि फूली। 
कुन्दकुसुम चन्द नलिन विद्रुम छवि भूली ॥ 


भ्रवदासजी--व्यासजी के अनंतर शध्रुवदासजी भी राघा- 
वल्लमीय मत के विशेष प्रचारक तथा विशिष्ट विद्वान हुए हैं जिन्होंने 
अपने विविध प्रथों के द्वारा श्री्वित जी के मत का विशदीकरण 
किया है। भ्रवदास जी के रचित ग्रथों की संख्या ४० से भी ऊपर 
है जिनमें वृंदावन-सूलू, सिंगार-सत, रस-रत्नावली, नेहमंजरी 
रहस्यमंजरी, सुख-मंजरी आदि मुख्य प्रंथ हैं, परंतु ऐतिहासिक 
दृष्टि से इनका महत्त्वशाल्ी प्रथ भक्तनामावली है जिसमें इन्होंने 
प्राचीन तथा समकाल्ञीन भक्तों का संज्षिप्त परिचय बढ़ी सहृदयता 
के साथ दिया है । इनके ग्रंथों की रचना का समय भी दिया गया 
है--बृंदावन-सत का रचनाकाल दे सं० १६८६, रहस्यमंजरी का 
१६६८ विक्रमी । भक्तनामावली में १७३४५ विक्रमी तक के भक्तों 
का परिचय मिलता है। अतः इनका समय १६५० वि० से १७४० 
वि० तक माना जाता है। वृंदावन की सुषमा का वर्शन इनके 
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काव्यों में खूब है। प्रेमत्त्व का विश्लेषण भी इन्होंने बड़ी सुंदरता 
" से किया है। ध्रुवदास की भगवान्‌ से यही प्रार्थना है-- 


ऐसो करी नव लाल रंगीले जू चित्त न और कहूँ लतचाई | 
जे सुख दुःख रहें लगि देह, सो ते मिटि जाँहि5रु दोक बढ़ाई । 
संगति साधु दूँदाबन कानन, तो गुन गाननि माँक विद्वाई। 
कंज पर्गों में तिदारे बरसों बस, देह यह धुव को भुचताई | 


इस संप्रदाय के अन्य प्र थ भी उपत्व्ध होते हैं जैसे संबक- 
बानी, वज्लञक्तरसिक की बानी, आदि। इस संप्रदाय के मक्त 
कवियों की विशेषता है दूंदावन की माधुरी का वर्णन तथा राधा- 
कृष्ण की दिव्य ज्ञीलाओं का रसपेशक्ञ तथा मनोमुग्धकारी चारु 
चित्रण | त्रजभाषा साहित्य को पुष्ट तथा समृद्ध करने में इस 
संप्रदायवाल्ां का विशेष द्वाथ रहा है । 


प्रधान गुरु-शिष्य परम्परा इस प्रकार है-- 
श्रीनित्य वि पी 
श्रीवारायण ( प्रथन (रुप ) 
दा 
भरीचि 
द्रव 


बज 
अच्युतेश्वर 
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की पर 
दर 
ऋषि पाशिधर 
गंगाधर 
विजय भट्ट 
के भट्ट 
विद्याघर 
जालप मिश्र 
प्रभाकर सिश्र 
उम्ाकग सिश्र 
हरि 
जीवबद्‌ मिश्र 
दिलकर मिश्र 
हल मय 
गोस्वामी रसिकाचाण्य श्रीहित हरिव॑शचंद्र 
गोस्वामी श्रीवनचंद्र ( बनमालीदास जी » 


” श्रीसुन्द्रवर जी 
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गोस्वामी श्रीदामोदरवरजी 
| गण 
हि | | 


गोरवामी अब श्रीविलासदास जी 





को कलर जी अरधिकेली ते जी 
गोस्वामी राधालाल जो । श्रीसुखलाल जी 
हर केक लाक जी नवनीतज्ञाल जी 
नकल, जी कान्तज्ञाल जी 
माघवल्ाल जी राधाक्षाक्ष जी 
माखनलाल हु मोहनलालजी 
छोदेलाल जी लाडिकीलाल जी 
पीतमल्ाज जी 2 आ जी 
मुकुंदलाल जी हे जी 
राधालाल जी रूपलाल जी 
कि जी सुकुमारी लाल जी ( वत्तेमान 


अधिकारी जो आचाय्य गदी पर 
प्रतिष्ठित हैं ) 
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नित्यविहारी से श्री व्यास मिश्र तक वंशपरंपरा है ओर 
श्रीहरिबंशचंद्र से आगे ब्येप्ठ पुत्र और शिष्य परंपरा है जो 
आचाय्य गदही के अधिकारी हैं। श्री दामोदरवर जो की दो 
पत्नियों से गद्दी के दो अधिकार हैं। अतः आगे दोनों की पूर्ण परं- 
परा दी गयी है। इस समय वास्तव में विज्ञास वंश का अधिकार 
है।-यों तो प्रत्येक पुत्र शिष्य है अतः सभी आचाय हैं किंतु इसमें 
शिष्य और वंश का बड़ा भारी विस्तार हो जाता है, इसक्तिये 
यहाँ संक्षप से ज्यक्ठ पुत्र और शिष्य का वर्णन किया है। यह 
परंपरा केवल आचाय्य-कुल की है । विरक्त शिष्यों की कोई 
खास परंपरा नहीं, क्‍योंकि वे गुरु-गद्दी के अधिकारी नहीं होते । 


( हे) 


संप्रदाय के सिद्धांत 


श्री द्वित हरिवंश की साधना प्रणाली बढ़ी ही गृढ़ तथा रहस्य- 
मयी हैे। इसका अधिकारी भी सामान्य साधक न होकर 
विशेष निष्ठावान्‌ पुरुष द्वी हो सकता है। इसकी विल्कक्षणता अन्य 
संप्रदायों के साथ तुलना करने पर स्पष्ट द्वी प्रतीत द्वोती है। 
संग्रदाय में वकुणएठवासी भगवान्‌ विष्यु को इष्ट मान कर दास्य- 
भाव से उनका केकय करना ही जीव का परम धर्म होता है 
वल्लस संप्रदाय में श्री बाल-गोपाल को इष्ट मान कर वात्सल्य 
भाव से उनसें रति करना ही भक्ति का मुख्य लक्ष्य है। निंबाक 
मत में तथा माध्व गौडीय संप्रदाय में किशोर श्री ऋष्ण को 
क्रमशः स्वकीया भाव तथा परकीया भाव से उपासना उचित 
मानी गई है। परंतु इस राधावललभीय मत में उपासना का तत्त्व 
इनसे विज्कक्षण है । हरिवंश मद्दाप्रभु का कहना है कि परकीया 
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तथा स्वकीया दोनों भाव अपूर्ण हैं। स्वकीया में मिलन है, पर 
विरद नहीं । उधर परकीया में विरद्द है, मिलन का पूर्ण सुम्ब 
नहीं । इसीलिए प्रम साम्राज्य में स्वकोया-परकीया की भावना 
केवल एकदेशीय तथा एकांगी भावनायें हैं। प्रेम की पूर्शता वहाँ 
है जहाँ स्वकीया तथा परकीया दोनों का बोघ नहीं; तथा जहाँ 
नित्य मित्षन में भी विरह का सुख या ललक नित्य स्थित रहता 
है | हरिवंश जी ने चकई तथा सारसके संवाद रूप में इस तस्य 
की अभिव्यक्ति की है। प्रिय के विरहद में भी चकई का जीवित 
रहना सारसकी दृष्टि में प्रेम की परम न्यूनता है-- 


चकई प्रान जु घट रहें पिय विद्धुरंत निकल । 
सर अंतर अरु काल निसि तरफ़ तेज घन गज़ ॥ 
तरफ तेज घन गज द्ज्ज तुव बदन न आवे | 
जत्न विहून करि नेन भोर किह्टिं भाव बतावे ॥ 
द्वित हरिवंश विचारि वादि अस कोन जु बकई | 
सारस यह संदेह प्रान घट रहे जु चकई ॥ 


परंतु चकई को रागभरी दृष्टि में सारस का प्रम एकांगी है, 
क्योंकि वह अपने नित्य मित्ञन के सुख्र में विरह-सुख का अनुभव 
नहीं करता । सारस का प्रेमानुभव भी अपूर्ण और अधूरा है-- 
सारस सर बिछुरंत को जो पत्नु सहे सरीर । 
अगिनि अनंग जु तिय मस्त तो जाने पर पीर ॥# 


ऐसी विषम स्थिति में दरिवंश महद्दाप्रघ्मु का प्रेममा्ग एक 
निराल्ली चीज है। वे अपने सिद्धांत का वर्णन करते हुए 
कहते हैं-- 


कक 
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है श्री हितहरिवंश विचारि प्रेस विरहा' बिनु वा रस । 
निकट कन्‍त नित रहत मरम कहा जाने सारख ॥। 


यह “प्रेमविरहा” ही राधावज्लभीय पद्धति का सार है। 
मिलने में भी विरह जैसी उत्कण्ठा इसका प्राण है। युगल 
किशोर श्री राधा-वल्लभत्ञाल के नित्य मिलन में वियोग की 
कल्पना तक नहीं है, परंतु इस मित्नन में प्रेम की क्षीण॒ता नहीं, 
प्रत्युत प्रतिक्षण नूतनता का स्वाद है, चाह तथा चटपटी है। 
प्रमासव का अनवरत पान करने पर भी अतृप्तिरूपी महान्‌ 
बविरह की छाया सदा बनी रहती दे, प्रतीत होता है-- 


“मिलेहि रहत मानों कबहूँ मिले ना” 


इस प्रकार स्वकीया-परकीया, विरह-मिलन एवं स्व-पर-., 
भेद्‌ रहित नित्य विहाररस दी श्री हितमहाप्रश्नु का इष्ट 
तत्त्व है। 

हरिवंश जी इस प्रकार न अवतार श्रीकृष्ण को अपना इष्ट 
मानते हैं और न युगल किशोर श्रीन॑द्नंदून तथा श्रीवृषभानुल्ञ्ी 
को । वे नित्यविहारिणी श्रीराधा को ही अपना इष्ट मानते हैं। 
उनका कथन स्पश्ठ है कि राधा स्वतंत्र पराशक्तिरूपा है। वह 
महासुख रूपा है। वह मेरी सेव्या-आराध्या है, अन्य कोई नहीं:-- 


ईशानी च शची महासुखतनुः शक्ति: स्वतन्त्रा परा । 
श्रीवन्दावननाथपट्सद्धिषी राघेव सेव्या सम ॥ 
““राधासुधानिधि श्लो० ७८ 


असिद्ध है कि श्रीराधारानी ने दी स्वप्न में श्रीहितदरिवंश 
प्रयु को अपना इष्टमंत्र देकर शिष्य बनाया था। इसका उल्लेख 


राघावल्लमभांय पम्तप्रराय "४ है 


सांप्रदायिक प्रथो में बहुशः किया गया है। इनका यहाँ तक 
कद्दना दे कि जो ल्लोग श्राराघा के चरणों का सेवन छोड कर 
गोविंद के संगलाभ की चेष्टा करते हैं वे मानो पूर्णिमा तिथि 
के बिना ही पूर्ण सुधाकर का परिचय पाना चाहने हैं। वे 
अज्ञ यह नहीं जानते कि श्याममु दर के रतिप्रवाह की लदस्यों 
की बीज यही श्रीराधा ही हैं--- 


राधादास्यसपास्य यः प्रयतते गोविन्द्सड्राशगा 

सोथ्यं पुणंसुधारुचेः परिचय राकां विना वान्हुति । 

किंच श्याम-रति-प्रवाइ-लद॒री-बीज॑ न ये तां विदु- 

स्‍्ते आरप्यापि महास्ताग्वुधिमहो बिन्‍्दूं पर॑ प्राप्लुयुः | 
“-राधासुधानिधि ३९% 


राधावज्ञभीय भ्रक्त की कामना बढ़ी रहम्यमर्यी द्ोती 
है। वह अपनी कामना की अभिव्यक्ति इस पद्य में चित्रित 
करता है-- 


सान्द्रानन्दोन्मद्रसघन प्रेमपोयूषमूत:ः 

श्री राधाया भ्रथ मधुपतेः सुप्तयोः कुम्जतस्पे | 

कुर्वाणाहं सदुसृदु-पदाम्भोजसम्वाइनानि 

शय्यान्ते कि किसपि पतिता प्राप्ततन्द्रा भवेयस्‌ ॥ 
“-रा० सु० श्लोक २१२ 


निविड आनंदोत्सवरस के घनत्व से प्रकट प्रमासतमूर्ति श्री 
राघा तथा मधुपति जब कुब्जशय्या पर निद्रित हो जाँय, तब उनके 
अति कोमल पदकमलों का संवाहन करते-करते मैं तंद्रा प्राप्त 
होने पर उस सेज के समीप द्वी कया कभी लुढ्क रहेगी ? इसी 
कामना की ओर लक्ष्य करके नाभादास जी भी कहते हैं-- 
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श्री राधा चरण प्रधान हृदय अति सुदृढ़ उपासी । 
कुज केलि दंपती तहाँकी करत खजबासी ॥ 


हरिवंशी संप्रदाय वस्तुतः रससंप्रदाय है जिसमें प्रेमासत- 
मूर्ति श्री राधा तथा लालजी के नित्य मिलन के ' अवसर पर 
साधन तन्मयभाव से उनकी सुचारु सेवा में लगा रहता है। इस 
सेवा भाव को ही बह अपने जीवन का चरम लक्ष्य मानता है। 
हरिवंश जी की सम्मति में जिस प्रकार जल्ल से तरंग का प्रथक्‌- 
करण असंभव है उसी प्रकार राधा से ऋष्ण का, सांवरे से गोरे 
का, प्रथक करना एकद्स असंभव है। दोनों मित्ञ कर एक ही 
तत्त्व के प्रतीक हैं। वे दोनों अभिन्न हैं तथा अनन्य हैं। इस 
तथ्य का स्पष्टीकरण उनका यह सु दर पद्म कर रहा है-- 
जोई जोई प्यारी करे सोईं मोहि भावे, 
भावै मोहि जोई, सोई सोई करें प्यारे | 
मोको तो भावतो ठौर, प्यारे के नेनन में, 
प्यारो भयो चाहे मेरे नेननि के तारे । 
मेरे तो तन मन प्रौण हूँ में पीतम प्रिय, 
अपने कोटिक प्राण श्रीतम मोसों हारे | 
जें श्री हित हरिबंश हँस हँसिनी साँवर गौर, 
कहो कौन करे जल तरंगनि नन्‍यारे। 


“+--+ 
प्रम-साधना में जीव का भावमय स्वरूप 


श्रीमद्भगवद्गीता में भगवान ने अपनी दो प्रकृतियाँ बतायी 
हैं; एक आठ भेदोंबाली जड़ प्रक्ति और दूसरी जीवरूपा 
परा प्रकृति। बस इन्हीं दो प्रकृतियों से समस्त चराचर बगत्‌ 
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का निर्माण हुआ है। (देखिये गीता अध्याय ७ ज्लोक ५, ६, ७) 
इस विचार से समस्त चराचर जगत भगवान्‌ की प्रकृति है 
ओर वे भगवान्‌ ही एकमात्र परमपुरुष हैं। यह विश्व-त्रिज्ञास 
उसी प्रकृति ओर पुरुष का तिज्ञास है । 


4 

रखिकाचार्य्यों ने इस प्रकृति-पुर॒ष विज्ञास की भावना को 
अधिक उज्ज्वत्ञ रूप देकर स्पष्ट कर दिया है। वे कट्दते हैं कि 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण नित्य-विद्ारी दी एकमात्र पुरुष हैं. ओर उनकी 
चिदू-अचिदू-विशिष्ट आह्यदिनी एवं निमरसूपा प्रसर्शाक्त श्रीराघा 
ही परम प्रकृति हैं। इन सनातन युगल्किशोर का द्वी सारा 
जगत्‌ प्रतिविंब है | श्रीराघा प्रकृतिरूप में सवत्र व्याप्त हैं । 
वे समस्त सखियों के रूप में हैं ओर वही गोपियों के रूप में। 
गोपियाँ कया हैं ? प्रेम की साकार प्रतिमा। अत्येक जीव प्रेम- 
, रूपा गोपी है क्‍योंकि वह सनातन प्रकृति है। उसमें वे सब दिव्य 
गुण गण हैं जो गोपियों में हैं--अीक्ृष्ण को सख्यों में हैं । 


जीव अपने निज स्वरूप--प्रमर्पा सखीभाव--को भूल 
जाने के दी कारण इस आवागमन-रूप दुर्गति को प्राप्त हो गया- 
है। यदि जीव अपने निञ्ञ स्वरूप की स्प्रृति करे तो वह आनंद 
रूप को शीघ्र पा सकता है। आवश्यकता दे अपनी अंतर्दृष्टि 
को फेरने की । 


जब यह निर्विवाद सिद्ध है कि जीव का निज एवं सनातन 
स्वरूप प्रश्नु की प्रकृति या सखी है तो फिर साधक को अपने 
स्वरूप का स्मरण किस प्रकार करना चाद्दिये ! यह* जानना 
आवश्यक हो जाता दे | 


रखिकाचार्स्यों की. इस ऐकान्तिक रस-पू्ण भावना अथोत्‌ 
जीव के सखी-स्वरूप के बोधपूर्वक भावना करने के पहले यद्द 
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अवश्य ज्ञातव्य है कि यह भावना न तो गुड़ियों का खेल है, न 
उपद्यास का विषय। यह है सनन्‍त शिरोमणि, मोक्ष-संन्यासी 
रसिकों का हृदय । अतः साधक अपने चित्त की सच्ची जाँच करके 
इन लोहे के चनों को चबाने का कठिन प्रयास प्रारंभ करे | 


रस की साधना में साधक के दो देह कहे जाते हैं, | एक्‌ 
साधन देह और दूसरा खिद्ध देह । 

(क) साधन देह--इस स्थूल्न शरीर से स्थूल्न भोग भी भोगे 
जाते और उनके बंधन भी भविष्य के लिये तैयार होते हैं। 
इस स्थूल्न शरीर से अन्य जगत्‌ का भी निर्माण किया जाता है। 
तब यदि साधक पुरुष अप्रने मन, इन्द्रिय एवं चित्तपुन्न साधन 
देह को इस प्रमरस के साधन में लगावे तो इसे अपने सिद्ध 
देह को रफुरणा होने लगेगी । इसे रससाधना में लगाने का 
केवल इतना ही अथ है कि अपने मन के द्वारा अपने किसी ' 
दिव्य देह की भावना करे। 


(स्र) सिद्ध ( दिव्य ) देह 

किसी दिव्य वस्तु की भावना या कल्पना करने के लिये 
संसारी व्यक्ति को अपने आस-पास के वातावरण के आधार 
पर ही पहले उस दिव्य वस्तु की कल्पना करनी पड़ती है। जहाँ 
यह कहा जाता है कि भगवान श्रोकृष्ण का सोंदय्य कोटि काम- 
लावण्यहारी है, वहाँ साधारण लोग जो एक कामदेब .के 
सोंदय्य की कल्पना नहीं कर सकते, कोटि काम-ल्ञावण्यहारी 
की कल्पना कैसे कर सकेंगे ? ऐसी दशा में यद्द स्वाभाविक है 
कि वे कोटि काम-लावण्य विनिंदक श्रोकृष्ण के सोंदय्य की वही 
रूपरेखा तैयार कर लेते हैं जो सोंदय्य उन्होंने देखा है, उस्री के 
जैसा या उससे कुछ विशेष | 
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श्रीयुगलकिशोर की नित्य सखी की स्वरूप-स्रावना वस्तुतानु 
न तो कद्दी जा सकती है, न समझती द्वी जा सकती है, पर वह तो 
अनुभव-गम्य है। युगज्-किशोर श्रीराघावल्लभलाज् संदिय्य- 
साधुय्य की निधि हैं। इनका समस्त परिकर परम सौंदिश्यमय 
है। श्रीघाम वृंदावन श्री और सुषमा का आगार है और वह 
के निवासी खग, म्ग, कौर, कपोत, मयूर, मराल सभी दिव्य 
चिदानंद्मय और अपार सोदय्य-माघुय के निधघान हैं। कहना न 
होगा कि युगज़ किशोर की सखियाँ भी अतीव रूप-ज्ञावश्यमयी 
हैं। जिनकी चरण-नखच्छुटा पर कोटि-कोंटि उम्ा-रमा बलिहारी 
जाती हैं, उनके रूप-लावण्य का क्‍या पारावार ? 


हम पहले कद्द चुके हैं कि रस-क्षेत्र में साधक का भी स्वरूप 
वही है जो वहाँ की नित्य सहचरियों का है। झतः साधक अपने 
वास्तविक रूप सखी-स्वरूप का स्मरण इस प्रकार करे:--- 

युगल नवत्न किशोर अनेक किशोराी-प्रमदागणों से घिरे 
हैं। उन किशोरी गयणों में से एक मैं भी हूँ । मेरा दिव्य देंह रूप- 
यौवन-संपन्न एबं ललित किशोर अवस्था से पूर्ण है । सुढोल 
अंग प्रत्यंय, मनोहर मुखाकृति, आकषक और रमणीय बर्श, 
लक्तित-गति मंद दास, सहज चपतल्तता, योवन का भार ओर लब्ना- 
भरी चितवन है। सबके साथ-साथ हृदय दिव्य प्रेम के भावों 
से ओत-ओ्रोत है | सन, प्राण, इंद्रियाँ सबके सब प्र॑म से आकुल्न हैं | 


नख से शिख तक दिव्य एवं मनोहर वल्वाभरणों से मैं 
सुसल्िता हूँ । चरणों में जाबक की ल्ञाली है और गुल्फों में कव- 
कारते हुए मश्िमिय नूपुर। कटि पर सारी है और उस पर 
शोभा की वृद्धि करती हुई करघनी मुखरित है। कंचुकी से कसे 
हुए पीनोन्नत पयोधरों पर द्वारों की शोभा, शंख सी औवा पर 
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मणि-पोत और . दुल्री, तिल्री की छटा, विलक्षण है; अपूव है । 
मणाल-नाल सी भुजाएँ और उन पर फब रहे हैं यथा-स्थान बाजू 
बंद, कंकण चूड़ियाँ और मुद्रिकाएं । 

मुख है या चंद्र ? श्रांति होती है। इस चंद्र के दो कत्नड्न हैं 
कपोज्ष पर गिरि हुई काली काली अलक और ललाट-पटल 
शोभित तिल्लक । काम-धनुष सी हैं #कुटियाँ और उस पर चढ़े 
हैं अनियारे, विशाल और कजरारे नयनों के बाण । पैनी-नासिका, 
बिंवाफल से अघर ओर लक्तित कपोज्ष । तिन पर मिलमिल्ाते 
हुए तरत्न ताटंकों की शोभा अ्रवर्णतीय है। काल्ले-काले घुँघरात्ते. 
केशों की लंबमान वेणी पुष्ट नितम्बों तक चल्नी आयी है पीठ पर 
लहराती हुईं। वेणी पर गुँथे हुए हैं, महकती हुई मालती के 
फूल ओर वेणी का छोर गुच्छ मणि-माणिकों से गुंफित है । सिर 
में सिंदूर की सौभाग्य रेखा जगमगा रही है और सिर को ढाँके 
हुए है एक मीनी-मीनी रेशमी ओढ़नी । 


यह है संच्षेपतः सांकेतिक रूप से साधक के दिध्य देह 
का चिंतन। इस्री के संबंध में अन्यत्र रस शाझ्त्रों में कहा 
गया है-- 
आात्मानं चिन्तयेत्तत्र तासाँ मध्ये मनोरमास । 
रूपनयोवन-सम्पन्नां. किशोरी प्रमदाकृतिम्‌ ॥ 


अर्थात्‌ “ उस वृंदाबन में साधक अपने आपको उन मनो- 
' रमा सखियों के बीच में इस प्रकार चिंतन करे--मैं रूप-योवन- 
संपन्न, विशेष उन्मादकारिणि आकृतिसयी किशोरी हूँ ।”? 

तक रस मांग के साधक के चित्त में अपने किशोरी 
स्वरूप का भान नहीं होता, तब तक उसके हृदय में युगल किशोर 
की रस-भावना तो होगी कहाँ से साधारण रचरूप स्मृति भी नहीं 
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हो पाती | अ्रतएवं यद्द प्रथम कचव्य हो जाता है कि साघक 
अपना स्वरूपातुसंघान करे | इसो म्वरूपानुसंध्रान की बात का 
स्पष्ट बेन आचाय्यचरण श्रीहित दरिवंशनंद्र महाप्रभु ने 
याचना के रूप में इस प्रकार किया है-- ह 


हुकूल॑ ब्रिश्राशामथ कुचतटे कन्चुकपट , 
प्रसाद स्वामिन्याः स्वकर-तल-दर्स प्रणयतः | 
स्थिताँ नित्य पाश्वें विचिध-परिचर्य्येक-चनुरां, 
किशोरीमाव्मां किमिद सुकुमारी तु कजवे ॥ 
--अश्रीराधा सुधानिधि छो० ५२; 


अर्थात्‌ “अट्दो ! में अपनी स्वामिनीजी के निज्र करकमलों 
के स्नेदपू्वक दिये हुए प्रसादरूप दुकूल और कब्चुक्ी-पट को 
अपनी कुच-तटी में धारण करूंगी ओर सदा अपनी स्व्रामिनी के 
बगल में स्थित रहकर विविध प्रकार की सेवा-परिचर्य्याओं में 
चतुर सुकुमारी किशोरी के रूप में अपने आपको क्या यहां 
देखूंगी ९” 

यहाँ जिस सिद्धदेह का स्वरूपालुसंघान कराया गया है, उसका 
युगल-किशोर श्रीराधा-वल्लमज्ञाल की रख-लीज्ा से पूर्श साधम्य 
हैं। अत; उसका ज्ञान आवश्यक है, क्योंकि बिना अपने स्वरूप 
का रफुरण युगल के स्वरूप की रसस्फुरणा नहीं हो सकती । उस 
जीव ओर प्रभु के साधन्य को नीचे लिखे अनुसार सममतना 
चाहिये | 


प्रेमोपासना की दृष्टि से जीव एवं युगलकिशोर का साधस्ये 


वेदांतवादी आचार्यों ने अनेकों शुदियों के अथ जीव और 
विश्ु की एकता में ही कगाए हैं। “तत्त्वमसि--तुम वही दो” 


र््ड् भागवत संप्रदाय 


मह।वाक्‍्य स्पष्ट रूप से जीव की ब्रह्मरूपता सिद्ध करता है; 
इसी प्रकार सोडहहम और शिवो5हम भी । और विचार की दृष्टि 
से है भी बात ऐसी दी कुछ है कि एक अचिन्त्य और अखंड सत्ता 
ही' सवतन्न व्याप्त है। यह नानात्व कुछ है. नहीं। फिर उस एक 
अखंड सत्ता को चाहे कोई ब्रह्म कह ले, कोई राम और कोई 
ऋष्णु । उसके लिए जितने भी नाम और रूपों की कल्पनाएँ की 
जायंगी सब उसमें एक अंग में प्रवेश पा जावेगी । 

योगी जिसे परमात्मा कहते हैं, उसे ज्ञानी लोग त्रक्म और उसे 
हो तो भक्त भगवान कहते हैं। तब ऐसी दशा में एक ही वस्तु 
के तो तीन नाम हुए; वस्तुएं तीन नहीं हुई | तीन द्वी क्यों, उसके 
तो अनंत नाम हो सकते हैं । न्‍ 

वह एक ही वस्तु है ओर उसी में यह नानात्व की श्रांति द्वो 
रही है जैसे स्वण में कंकश और कुडल आदि अनेक आकारों ' 
की । माया, ब्रह्म और जीव की यद्द त्रिपुटी किउनी भ्रमपूण है इसे 
अधिक स्पष्ट न करना द्ोगा जिन्होंने स्वणें और आभूषण के 
सिद्धांत को समझ लिया होगा उनके लिए--- 


सो तें ताहि तोहि नहिं भेदा। 
वारि वीचि इमि गावहिं वेदा 4 


है ही। जीव और प्रभु के बीच मिथ्या माया ञआ बैठी है 
कैसा आश्रय है ? 
सो दासी रघुवीर के समुर्से मिथ्यः सो5पि । 
ओर वह समम लेने पर मूठी है ? 
तब उस मिथ्या की क्‍या कथा ? अब रहा जीच ज्ञोर विश्ु 
की एकरूपता-तादात्म्य का प्रश्न | शांकर वेदांती ओर भक्ति 


राघावलल्‍्लभीय संप्रदाय चडट्‌ 


चादियों में इतना ही अंतर है कि वेदांती कहते हैं 'स्व ख्ल्वि्दं 
ब्रह्म! अथात्‌ यह सब ( चराचर ) त्रह्म ही है ।' और भक्त कहने 
हैं--/जीव अनेक एक श्रीकंता ! जीव और विभ दो नित्य 
वर्व हैं; एक अणु है और दूसरा महान्‌। यह अग़ु ओर मद्दान 
का दवुत भक्तों की दृष्टि में सिद्ध हैं। 
किंतु रसिकाचाय्य श्रीहित हरगिवंशचंद्र भद्दाँ्रभू अपने ग्स- 
सिद्धांत की दृष्टि से कहते हैं-- 
यत्किन्चिदू दृश्यते सष्ठी सब द्ितमर्य विदुः । 
अर्थात्‌ 'स्थावर-जंगम जो कुछ विश्व-वलास है, वह सब एक 
दही वम्तु 'हितः--प्रेम है; एसा जानोा।” 
रसिकाचाय्य श्रीहित हरिवंश की दृष्टि में ज्ञीव ओर विभ 
का देत समाता ही नहीं। समावे भी केस ? उनकी दृष्टि ता 
एक प्रम-रस से सिक्त हो चुकी है न? उसमें तो एक रंग चढ़ 
चुका है, तब दूसरे रंग को गुंजाइश ही कहाँ रही ? 
जिन आँखिन में वह रूप बस्यां, 
उन अआ्राखिन से अब देखिये का 


उनको तो सर्वत्र अपनी आराध्या का ही दर्शन हो रहा है-- 
सर्वान्‌ वस्तुतया निरोच्य परमस्वाराध्यबुद्धिमंम । 
““अ्रीराधा सुधानिधि 
अर्थात्‌ “सबको घस्तु वुद्धि से अवलोकन करके उन [ लाना 
नाम रूपों ] के प्रति मेरी स्वाराध्य बुद्धि है ।” 


इनकी सत्र स्वाराध्य बुद्धि हो चुकी है और सर्वत्र एक 
म तत्त्व ही सिद्ध दो चुका है इनके लिए। परंतु जिनके लिए ऐसा 
नहीं हो पाया उनके लिए कया कतव्य है, वे क्या करें ? 
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करें क्या ? उनके लिए भी रसिक आचाय्यंगण विधान करते 
हैं कि वे भी सवत्र अपनी बुद्धि को एक वस्तुमय बना दें। यह 
नानात्व की माया मिटा दें | जब सर्वत्र एक प्रमतत्त्व ही ओत- 
प्रोत है, तव॒ क्या आवश्यकया है यह ह्वत के भार किए फिरने 
की ? श्री प्रबोधानंद सरस्वती-पाद कया कहते हैं, सुनिए-- 
स्वान्तर्भाव-विरोधिनी-ध्यवह्ृमतिः सर्वा. शबनैस्व्यज्यतां, 
स्वान्तश्चिन्तित-तत्वमेच सततं॑ सर्चेत्र संधीयताम्‌ | 
तद्भावेक्तणतः सदा स्थिरचरेडन्या दगू तिरोभाव्यतां, 
वृन्दारण्य-विलासिनो निशि,दिवा दास्योत्सवे स्थीयताम || 


धीरे-धीरे उन सारे व्यवहारों को त्याग दे जो अपने 
अंतर्भाव ( सिद्ध भावना ) के विरोधी हों और सर्वत्र, सवकाल 
खोजता रहे अपने अंतःकरण के चिंतनीय तत्त्व को ही। उसी 
चिंतनीय तत्त्व का सदा सब में भाव-दृष्टि से दशोन करता हुआ 
स्थिर-चर प्राणियों में जो भेद दृष्टि-हैत बुद्धि है उसका तिरोभाव 
कर दे ओर दिन रात श्रीवृंदावन-विज्ञासी राधा - मुरलीधर के 
दात्य - सुख में भी सुख, शांति ओर स्थिरता प्राप्त करे । 

जब दव त की रइृष्टि मिट जायगी तब एक ही बस्तु रह जायगी 
रख, केवल प्रमरस । यह रस चराचर-व्यापी है ओर ऐकांतिक 
भी। चराचर व्यापी रस - विज्ञास का पयवसान है ऐकांतिक 
रस-विजल्ञास श्रीवृंदावन - विहार में । जहाँ वृंदावन, श्रीराधा, 
श्रीकृष्ण और सहचरिवर्ग ये चार उपकरण होकर भी सब एक 
रूप हैं, वहीं कुडज् कंकण और रवर्ण की भाँति श्रीराधा भी 
प्रेम है, श्रीकृष्ण भी प्रेम, श्रीवृंदावन और सखियाँ भी प्रेम ही हैं, 
“सब हितमयं विदुः” सिद्धांत पूर्सतया सिद्ध है। तब यह कह कर 
प्रकट करने की आवश्यकता तो रद्द ही नहीं जाती कि हितरूप 
जीव और युगल की एकधमंतः--एकरूपता कया है ९ 
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एक वस्तु के ही दो रूप हैं; रस समुद्र में उठी हुई लददस्यों 
का यह विलास हे जो श्रीराधा, श्रीकृष्ण सहचरी श्रीवत आदि 
चार ओर फिर अनंत रूपों में विम्तीण हो जाता है। जीभरूपा 
सखी ओर श्रीराघावन्नभ-विभु दोनों एऋ टी तत्व हैं। केवल 
लीला एवं रस विज्ञास के लिये इन्होंने अपने नाना रूप निर्माण 
कर लिये हैं। संक्षेप में यो समझना चाहिए कि वे रसिक-नरेश हो 
जीवरूप अपनी छाया से खल्न रहे हैं। यही रस-त्षेत्र में जीब और 
विभु का साधम्य है। 

शास्रोक्त-रोली से इस रस-तक्त्त का अनुभव और साक्षात्कार 
करने के लिये राधावल्लभ युगल किशोर का ताक्त्रिक एवं रखमय 
स्वरूप जानना आवश्यक है। अतः अब इसके आगे पर-अद्वा- 
स्वरूप का यथामति निरूपय किया जाता है| 


पर-त्रह्म) स्वरूप 

ब्रह्म अव्यक्त है। और जो अव्यक्त दे उस फिर व्यक्त केस 
किया जाय ? इसीलिये श्रुति उसके लिये अतकय, अचिन्त्य 
ओर अवाइःमनसगोचर आदि विशेषण देकर उस तत्त्व का लक्ष्य 
कराती है । यह खब ठीक है फिर भी उसे जानना तो 
होगा ही, चाहे जितने और जेसे रूप में वह जाना जाय; क्योंकि 
उसके जाने बिना जीव को अपने स्वरूप का बोध नहीं हो 
सकता । इसी न्याय से शाक्लों ,एवं आचारय्योँ न उस अज्यक्त 
तस्व के अनेकों नाम एवं रूप प्रकट कर डाले हैं। इनमें मुख्यतया 
ब्रह्म के दो रूप माने गये हैं--( १ ) निर्गुग निराकार और ( २ ) 
सग़ुण साकार । 

जिसे नि्गुण निराकार कद्दा जाता है वही सगुण साकार 
है। जो लोग इन दो रूपों में तारतम्य वुद्धि करते हैं, वे अन्न 
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हैं। जो भगवान्‌ निर्गुण निराकार है; वद्दी मक्त और प्रेमियों 
के लिये नित्य सगुण साकार भी है; वह विष्णु होकर विश्व 
ब्रह्माण्ड का पालन करता और नारायण बनकर सबका निरीक्षण 
करता है। वही साकेतबासी राम बनकर अपने दासों को दास्य 
सुख प्रदान करता है और अनेक रूपों से विचित्र-विचित्र 
लीलाएँ करता रहता है। सब रूपों में एक वही निगुण-सगुण 
निराकार-खाकार ओर इनसे भी परे--अलरुय, योगीन्द्र- 
दुर्गेम-गति श्रीकृष्ण ही तो क्रीड़ा कर' रहे हैं। वे स्वयं 
गीता के दशम अध्याय मे अपनी विभूतियों का वर्णन करते 
समय स्पष्ट कर रहे हैं--“अजुन | मैं शस्त्रधारियों में राम, 
सिद्धों में कपिल्न, वृष्णि-बंशियों में वासुदेव और मुन्रियों में बेद- 
व्यास हूँ । अधिक कया, यह चराचर जगत्‌ मुझमें है। तुम्हें अब 
अधिक जानने से क्या प्रयोजन ? इतना ही जानना पयाप्त है कि 
इस संपूर्ण जगत्‌ को मैंने अपने!एक अंश, में धारण कर रखा है-- 

अथवा बहुनैतेन कि ज्ञातेन तवाहुन। 

विष्टभ्याहमिद ऋत्स्नमेकांशेन स्थितो जगत || 

->गीता १०।४२ | 
भगवान श्रीकृष्ण के उक्त कथन का यह आशय है कि समस्त 

सात्विक असात्विक विभूतियाँ मेरी अंश-भूता हैं। मैं ही एक- 
मात्र सबका आधार, निधान ओर अव्यय बीज हैँ। और तो 
क्‍या, मैं निगु ण॒ निराकार और सगुण साकार ब्रह्म की भी प्रतिष्ठा 
हूँ, जिससे कि उसकी स्थिति है। मेरे बिना ब्रह्म की भी कोई सत्ता 
नहीं है-- 

ब्रद्मणो हि प्रतिष्टाहमरूतस्यान्ययस्य च । 

शाश्वतस्य च धर्मस्य सुखस्येकान्तिकस्य च ॥ 

“गीता १४|२७ | 
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“में श्रीकृष्ण ही अविनाशी परत्रद्य, नित्य घमं, अमृत और 
अखरड एकरस आनंद का भी एकमात्र आश्रय हूँ |” 

इसी प्रकार ओर भी गौता के पंद्रहव अध्याय में भगवान 
श्रीकृष्ण अपने भक्त अज़ुंन से कहते हैं--“अज़ुन ! में क्षर 
( जगत्‌ ) ओर अविनाश जीव तर्व ( अक्षर ) से भी परे उत्तम 
परम पुरुष--पुरुषोत्तम नाम से प्रख्यात हूँ। ( देखिये गीता १५! 
१६।१७।१८। ) 

इन वाक्यों से सिद्ध है कि भगवान्‌ श्रीकृष्ण पूर्ण पृरुष/त्तम 
ब्रह्म के भी आदिकारण और ईश्वरों के मी ईश्वर--सवश्वर 
हैं। ये सब अंशांश अबतारों के बीज और अंशी हैं--इमीलिये 
इसके संबंध में भगवान वेद-व्यास ने कह! है-- 

एते चांशकलाः पु सः कृष्णस्तु भगवान्‌ स्वयस । 
“-अ्रीमज्नागवत 


“प्रगवान्‌ के अन्य अन्य अबतार तो अंश और कला- 
मात्र ही हैं किंतु भगवान्‌ श्रीकृष्ण तो स्वयं परिपूर्णेतम 
भगवान्‌ हैं ।” है 

ये समवान्‌ श्रीक्ष्ण आदिपुरुष और नागायण के भी 
कारण हैं। महाविष्णु अर्थात्‌ नारायण भी उनकी एक कला हैं । 


विष्णुमंहान्‌ स इृह यस्य कल्वाविशेषो, 
गोविन्दमादिपुरुष॑ तसहं भजामसि । 


ये गोविंद आदिपुरुष किस रूप में ओर किस घास में नित्य 
क्रीड़ा करते हैं ? इसका भी परिचय में हमें मित्रता है-- 


आननद-चिन्मय-रस-प्रतिमाकितामि--- 
स्तामियं एवं निजरूपतया कल्घामिः | 
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गोलोक' एवं निवसत्यखिलात्मभूतो, 
गोविन्दमादिपुरुष॑ तमह भजामि ॥ 

अर्थात्‌ “जो नित्य निरंतर अप्रने आनंद चिन्मय रस से 
सराबोर हुए अपने समस्त तेज ओर प्रभा से पूर्ण एवं समग्र रूप 
ओर कल्लाओं से पूर्ण होकर दिव्य गोलोक धाम में अपनी आत्म- 
रूपा श्रीराधा एवं समस्त सखीजनों के साथ मित्ते निवास एवं 
विहार करते हें-में उन आदिपुरुष श्रीकृष्ण का भजन करता हूँ ।” 

सारांश यह कि ये बृंदावनविद्दारी श्रीकृष्ण ही निगुण, सगुण 
वामन, वाराह, मीन, राम आदि अवतारों के मूत्र हैं। इन्हीं के 
लिये श्रुति-“रसो वे सः” बह ब्रह्म रसरूप है? , ऐसा लक्ष्य कराती 
है। बहुत स्पष्ट है कि सिवाय वृंदावनविहारी स्वरूप के ओर 
कोई अवतार रसरूप नहीं है। यही एक रवरूप है जो मूर्ति- 
मानच्‌ शआगार कद्दा जाता है। जिस प्रकार भोजन के छ; रखों 
में मधुर श्रेष्ठ हे उसी प्रकार समस्त भगवद्रूपों में श्र गार और 
माधुय्य की मूर्ति श्रीकृष्ण, श्रेष्ठ हैं। इनके रस की उपासना भी 
तो शगार और मधुर रस३को लेकर चल्नती है । 

रसोमासक साधक का ध्येय रूप अगार-माधुय्य-निधान« 
श्रीकृष्ण रूप ही हैं। 


सोंदय्य-माधुय्यं की चरम सीमा युगल-किशोर 
भगवत्तत्व एक हे किंतु लीला एवं क्रियाओं के अनुसार उसके 
नाम-रूप-सेद अनेक हैं। भक्तों की भावना और भगवान्‌ की 
लीला के अनुसार एक ही भगवान्‌ श्री ऋष्ण तीन रूपों में विभक्त 
हो जाते हैं-- 
(१ ) श्री वृंदावन विद्ाारी श्रीकृष्ण; 
(२ ) मथुरा-बासी श्रीकृष्ण; 
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( ३ ) द्वारका-वासी श्रीकृष्ण । 

तीनों एक दी हैं; फिर भी मधुरा और द्वारका के चरित्र, 
ऐश्वय्य, वभव, लोकोद्धार आदि के भाधषों से पूर्ण हैं । उन चरित्रों 
में श्रीकृष्ण कत्तव्य-परायण एक आद्श क्षत्रिय राजपुरुष, 
सनातन - धर्मी ओर वेदांतनिष्ठ महापुरुष हैं । वे वेदांत-झ्नान के 
पंडित ओर उपदेशक भी हैं; साथ ह्वी मानापमान-रहित, निःश्पड़, 
निद्वंद,, इंद्रियजित्‌ , काम-क्रोध-रद्दित शांत योगेश्वर भी । वे लेक- 
कल्याण के समस्त नियम ओर धर्मों का पूरा-पूरा ध्यान रखते हैं 
झोर उनका पूरा-पूरा पालन भी करते हैं। वे वहाँ भगवान, भी 

ओर भक्त भी। कहने का झ्राशय यह है कि मधुरा और 

द्वारका में सगवान्‌ का स्वरूप कुछ और है और श्रीवृंदावन में 
कुछ ओर , जो एक दूसरे से एकदम विपरीत सा है । 

वही श्रीकृष्ण बृंद्रावन में रासविद्दारी, कुंतबिदारी, राघा- 
पति, निकु ज-विज्ञासी, चित्तचोर, तवज् किशोर, रस-विवद्धक, 
नवत्न-नायक, राधा रमण, हें । 

अधिक तो क्या, उज्ज्वल रस (अर गार-रस ) के उपासक के 
लिये श्रीकृष्ण की बाल्य, कोमार, पौगण्ड आझादि अवस्थाएं और 
तत्कालीन लीलाएं भी उतनी प्रिय नहीं होतीं जितनी कैशोर 
लीलाएँ । उन्हें केवल नवल-किशोर निकुंजविहारी स्वरूप 
ही प्रिय है क्‍योंकि है भी यह रूप अनंत मधुर और रखमय | 
यह रसमय स्वरूप रसिक-जनों का जीवन प्राण है । यह 
वृदावन-रस या श्रीकृष्ण का कैशोर रस दो प्रकार का है-- 
एक त्रज-रस ओर दूसरा निकु ज-रस | 


(क) वजविद्दारी श्रीकृष्ण ओर वज-रस 
वज-रस के <त्र में क्रीढ़ा करनेवाले श्रीकृष्ण मोपी-पति 
गोपियों के प्रेमी ( जार ) हैं; गोपियाँ उनका सेवन उपपति के 
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रूप में करती हैं जिसे परकीया-भाव भी कहते हैं। वे जीवरूपां 
गोपियों के साथ श्र गार-रस की क्रीडाएँ किया करते हैं। यह 
बज-रस क्रीड़ा श्रीकृष्ण अवतार की लीला है, अवतारी की लीला 
नहीं | यह किसी समय-विशेष ( द्वापर आदि » में ही प्रकट होवी 
ओर, फिर ल्ोप भी:हो जाती हैं। यह लोक में नित्य नहीं है। 
इस अवतारतरव की रसोपासना का सिद्धांत माध्व-गोडेश्वर 
संप्रदाय में इस प्रकार से दिया गया है-- 


आराध्यो भगवान ब्रजेश तनयस्तड्ाम वृन्दावन । 
रस्था काचिदुपासना जजवधूवर्गेण या कल्पिता। 
श्रीमद्सागवर्त पुराणममल्त श्रेमा पुर्थों महान 
श्री चेतन्यमहाप्रभोम॑तमिद तन्नाग्रहो 'नाः परः ॥ 


अर्थात्‌ “हमारे आराध्यदेब हैं ब्रजेन्द्रनंदन भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
जिनका धाम है श्रीवृ दावन | हमारी उपासना का भी वही कोई 
रमणीय सिद्धांत है जिसको पूवकालमें गोपी-जनों ने कल्पित किया 
था । हमारा शास्त्र है श्रीमद्भागवत जैसा निमल पुराण और 
लक्ष्य है पंचम पुरुषार्थ प्रेमा-भक्ति । बस, श्रीचैतन्य महामप्रभु 
का इतना ही मत है ओर यही अ्रहणीय है, अन्य नहीं ।” 

इस श्लोक से बहुत स्पष्ट है कि नंदनंदन श्रीकृष्ण आराध्य हैं 
ओर आराधना की शेली गोपी-माव है | 


( सत्र) नित्य-विहारी श्रीकृष्ण ओर निकुज रस 


परकीयात्व और औपपत्य व्रज-रस के निज अंग हें। ये 
दोनों नंदन॑ंदन अवतार में दी संभंव है, नित्यविहारी श्रीकृष्ण में 
नहीं, क्‍योंकि निस्य तत्व अवतार नहीं अवतारी है! उसका 
विहार भी काल-व्यवधान-रदित अखंड एकरस ओर नित्य है। 
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उसका समस्त परिकर भी नित्य और उसका 'स्व” है 'पर” नहीं | 
इस नित्य तत्व का ही प्रकाश करते हुए श्रीहित हरिवंश रसिक्रा- 
चाय्य चरण ने कहा हैं-- 


यद्‌ व दावनमात्रगोचरमहो यज्ञ श्रुतीनां शिरो- 

प्यारोहु उमते न यच्छिवशुकादीनां तु यद्धयानगस्र । 

य्रेमामृतमाधुरी-रस-मर्य यत्नित्यकेशोरकं 

तद्र पं परिवेष्दुसेव नयने ल्लोलायसान मम ॥ 
“-अश्रीराधा-सुधानिधि, रोक 3६ 


अर्थात्‌ “अहो ! जा केग्ल श्रीवृदावन में ही हृष्टिगं'चर 
द्ोता है अन्यत्र नहीं, जिसका तर्सन करने में श्रुति-शिरोभाग 
उपनिषद्‌ भी समथ नद्दी है, जो शिव और शुक्र आदि के 
भी ध्यान में नहीं आता, जो प्रमामृत साधुरी से परिपूर्ण है और 
जो नित्य-किशोर है उस रूप को देखने के लिये मेरे नत्र चंचल 


ड्टो रहे हे ? 


रखिकाचाय्य श्रीह्िित दरिवंशचंद्र मह्माप्रभु न बनाया है कि 
यह नित्यबिहारी तत्त्व समस्त वेद, उपनिपद्‌, पुराण एवं शास्त्रों 
से अलक्षित ओर अगोचर है। सब वेदादि जिसकी ओर “रसो 
वे सः? वह रस रूप है, कद्द कर संकेत मात्र करते हैं, बह श्रुति- 
अज्ञक्षित तत्व श्रीराधावल्लम लाल है। यह तत्त्व नित्य, सत्य 
ओर सबिदानंदघन है | यह प्रेम, रूप-माधुय्य, सोंदर्य, रख, सुख, 
झानंद ओर भाव की परावधि है। यह समस्त अबतारों का 
निधान और मूल है । इसी से सारे अवतार द्वोते रहते हैं, जैसे 
अग्नि से चिनगारियाँ। श्रीराघावल्लसम-लाल सव-तंत्र-स्वतत्र बहा 
के भी ब्रह्म हैं। इन्हें सृष्टि, पालन एवं प्रलय की व्यवस्थाओं से 
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न कोई प्रयोजन है और न उनकी स्मृति की दी । ये अपने नित्य- 
रस में मम्त [हुए अपनी निजरूपा रवामिनी श्रीराधा के साथ 
आनंद विद्वार ही करते रहते हैं। श्रीराधा और श्रीकृष्ण दो नहीं 
एक द्वी तत्त्व हैं.। ये दो दी क्यों ? सारा नित्य विहार-परिकर ही 
, एक तत्त्व रूप है । ु 
नित्य-विह्ार परिकर के भुख्य चार अंग हें:--श्रीराधा, श्री- 
कृष्ण, श्रीवृंदावन ओर सखियाँ। किंतु यं चारों एक ही तस्वप्रेम 
की चार आक्ृतियाँमात्र हैं जो परस्पर ओत-प्रोत हैं। प्रेमरूप 
युगल किशोर जो निरंतर प्रम-क्रोड़ा किया करते हैं उसी को नित्य- 
विहार या निकु ज-क्रीड़ा कहते हैं। इस नित्य-विदह्ार के परिकर 
में बियोग-अम या विरह की कोई कल्पना तक नहीं है। यहाँ 
नित्य मिज्षन की द्वी एकरस क्रीड़ा है | यहाँ सखियाँ युगल 
किशोर की आत्म-भूता हैं| अतः 'स्व-पर? भेद से रहित हैं 


यह विहार नित्य-निरंतर अनादि अनंत रूप से दिव्य घाम 
श्रीवृंदावन में होता रहता है। बृ दावन का स्वरूप स्थूज्ष से तो 
परे है ही; सुह्म ओर कारण से भी परे अतक्य ओर अवाडमनस 
गोचर है। नित्यविद्ार की कल्पना की भाँकी श्रीहित प्र बदास 
जी ने बड़े मनोवेज्ञानिक ढंग से प्रस्तुत की हैः-- 
क्या है ? 


न आदि न अंत बिहार करें दोड, | 
लाख ग्रिया में भई न चिन्हारी । 
नई नई भाँति नई नई काँति, 
नई नवला नव नेट्ट बिहारी ॥ 
दियें चित आहि, रहे मुख चाहि, ह 
रहे तन प्रान सु स्वंसु हारी। 
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रहें इक पास करें मुदु हाँस, 


ओर--- 


सुनो भू व प्रेम अकत्य कथा री ॥ 


बंदावन रस सबकों सारा। 
नित सर्वोपरि जुगल विहारा ॥ 
नित्य किसोर रूप की रासी। 
नित्य विनोद मंद मदु दासी॥ 
सुख की अवधि ग्रेम को एं ना | 
सेचत मेंननि की सत सेना ॥ 
बिहरत तहाँ परम सुकुमारा। 
रूप माधुरी को नहिं पारा॥ 
नित्य विदार अखंदित धारा । 
एक बैस रस विवि सुकुमारा | 
नित्य किसोर रूप निधि सींबा | 
विलसत सहज मेद्धि सुज्ञ ओवां ॥ 
तिन बिच अंतर पत्चषकों नाड्डी 
तऊ तृपित प्रीतम सन माँद्दी ॥ 
अदभुत सहज रंग सुखदाई । 
तहाँ प्रेम ' की एक दुह्ाई ॥ 
तिनकों प्रेम भौर ही माँति। 
अद्भुत रीति कट्ठी नहिं जाति ॥ 
सूद्म प्रेम '(विरह सुखदाई । 
दिन संजोग में रइत हैं माई ॥ 
दिन छिन दसा और को औरे । 
थाँसे रहति सख्ों सिरमोरे ॥ 


४8 
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विरह सजोग दिनहिं दिन माँहीं । 
जदिप ओऔवनि मेलें बाँहीं ॥ 
इहि विधि खेलत कलप विहाने | 
परम रसिक कब॒हूँ न अघाने ॥ 
प्रेम तरंग कहे नहिं जॉँहीं। 
छिन-छिन जे उपजत मन माँहों ॥ 
देखिवो जहाँ विरह सम होई। 
तहाँ कौ प्रेम कहा कहे कोई ॥ 


04 २८ २९ 


/ 

या सुख पर नॉहिन सुख ओरे। 

जेहि उर रचे रसिक सिरमौरे ॥ 

ओ्रीहरिवंश-चरन_ उर घधारे। 

सो या रस में मन अलुसारे।॥। 
नित्यहिं नित्य बिहार दोऊ करत लाड़िली लाल । 
बृंदावन आनंद जल बरसत है सब काल ॥ 
रूप रेंगीली सभा सो प्रेम रंगीलौ राज । 


सखी सहेली संग रंग अद्भुत सहज समाज ॥ 


यह नित्य-विहारी तर्व रूप, ल्ावण्य, चातुय्य-केलि और 
भ्रम रस का सिंधु 


वैदग्ध्य - सिन्धुरजुराग-रसेक-सिन्धु- 
वासल्यसिन्धुरतिसान्द्रकृपेकसिन्धु१ । 
लावण्यसिन्धुरमरूतच्छुविरूपसिन्धु:, 
श्रीराधिका स्फुरतु में हढि केलिसिन्चुः ॥ 
“«-अआीराधा सुधानिधि १७ 


राघावल्ल्भीय संप्रदाय है ८. 


44 ९ के ५ ५ 5 
जो चातुय्य की सिंधु, प्रम रस की सिधु, वात्सल्‍्य 
भाव की सिंधु, अति कृपा की मिंधु, लावण्य की सिंधु अर 
छवि रूप अमृत की अपार सिन्धु हैं वे केलि-सिन्धुरूपा श्रीराघा 
मेरे हृदय में स्फुरित हों |” 
ये श्रीराधा या श्रीकृषष्ण केवल इन सबके सिन्धु द्वी नहीं 
सार भी हैं-- 
लावण्यसार-रससार-सुखंकसारे, 
कारण्यसार-मधुरच्छुवि-रूपसारे । 
वेदग्ध्य-सार - रतिकेलि-विद्यास - सारे, 
राधाभिघे मम मनोडखिलसारसारे || 
“-भ्रीराधासुधानिधि २५४ 
अर्थात्‌ वे राधा नामक काई अखिल सारों की भी सार- 
रूपा सर्वेश्वरी लावण्य की सार, सुख्र की एकमात्र सार, करणा 
की सार, मधुर रूप छत्रि की सार, रति-विदग्धता की सार एव 
रति-केल विज्ञास की भी सार हैं.” 
सारांश यह है कि नित्य विहारयूत्राल सौंदय्य माधुय की चरम 
सीमा और परात्पर तत्त्व हैं। यहदी युगल किशोर रूप अखिल 
सौंदय्यं माधुय्ये-निधि रस-तत्व रसिक जनों का लक्ष्य ओर 
उपास्य है। ये श्रीराधावज्लभ. प्रेस और रस की अपूर्व निधि हैं-- 
पराकाछा हैं-- 
एके प्रेमी एक रस अ्रोराधावल्लभ श्राद्दि । 
भूत्ति कद्दै जो और ठाँ सरूठो जानों ताहि ॥ 
--भ्रुवदास जी । 


इन कमनीय युगल किशोर की प्रम-केलि का वर्णन करते हुए 
श्रीह्िताचाय्य-पाद ने कहा है-- 
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मिथो भज्ञी-को टि-प्र वहदनुरागारतरस-- 
स्तरज्ञ-अ्र भज्ञ झुभितबह्रिभ्यन्तरमहो । 

भदाघूर्णन्नेत्र रचयति विचित्र" रतिकला- 
विलासं तत्कुल्जे जयति नवकैशोरमिथुनम्‌ ॥ 


अर्थात्‌ “युगल किशोर के पारस्परिक हाव-भाव के विस्तार 
से आज प्रमस्त रस का प्रवाह सा बह चला है। उस प्रवाद्द में 
दोनों की कुटिल श्॒कुटियों के नत्तन ही मानों तरंगें हें । युगल 
किशोर के नयन रख के मद से धूर्णायमान हो रहे हैं। दोनों 
नव-निकुंज भवन में रतिकला के विचित्र विज्ञास की रचना करते 
हैं और इस प्रकार स्वोत्कृष्टता को प्राप्त हो रहे हैं ।” 

इस तरह सिद्ध है कि नित्य-विहार सिवाय प्रम-केलि के और 
कुछ दै ही नहीं । युगल किशोर एक प्रेम के ह्वी दो रूप हैं। प्रेम 
ही विविध रूपों में विल्ास कर रहा है | अतः नित्य-विहार केवल 
हित-प्रम का ही विल्ञास है । 


युगल सरकार ओर हिततत्त्व 
छा 


ल्ीव का भावमय स्वरूप” इस शीषक से हम पहले बता 
आये हैं कि जीव और विभु नामक दो अल्ग अलग तत्त्व नहीं 
है वर एक प्रम-तत्त्व ही अनेक रूपों में विद्यमान है। वही जीव 
रूप है और वही विभ्वु रूप है। हित! ही “दा” है। श्रम ही 
परमात्मा है। वही व्यापक प्रम नित्य-विद्दार-केलि में चाररूपों 
में व्याप्त है, अर्थात्‌ युगल, श्रीवन ओर सहचरी-गंण । यावन्‌- 
मात्र स्थिर-जंगम सब प्रम के द्वी स्थूल रूप हैं या प्रेम चर-अचर 
रूप में जडतासंचारी;भाव को प्राप्त हो गया है । चराचर व्यापक 

जे श्र रे 
इस प्रम का सबंत्र द्शन करते हुए श्रीज्ञाडिलीदास जी ने 
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कह्ा--सबे चित्र द्वित मित्र के जहँ लों घामी घाम। भर्यात्‌ 
“जहाँ तक धाम है और उनके वासी धामी हैं सब इसी एक 
“हित-मिन्न ( प्रम देवता ) के चित्र हैं| 


हि. के करें ः 
. यह भ्रम किन किन रूपों में ओर किस प्रकार व्याप्त है इसका 
संकेत करते हुए चाचा श्रीद्वित वृदमाबनदासजो ने भी कट्दा है-- 


बन्दीं प्रेस खिल्ारों दंपति उर जो है। 

मुनि जन मन सोह ॥ 
कौनुक रचे जु भारी वारी अति रस रूप चुकाने । 
सदा सदेह रहे इंदावन पिय प्यारी दुलरावें ॥ 
याके खेल रसिक जन परच यिरचर सब मन भावे । 
बूंदावन द्वित रूप सहेत्विनु चित जु चोज उपन्ाा्व ॥ 


जो प्रेम दंपति (युगल्न-किशोर ) के हृदय में है बद्दी 
मुनियों का सन मोहित करता और स्थिर-चर सब में व्याप्त है। 
वहीं प्रेमतक्व मूर्तिमान्‌ होकर श्रीद्चित हरिवंश के रूप सें श्रीवन 
में विराज्ञ कर युगल किशोर को दुल्लराता है। कि बहुना ? वही 
सखियों के हृदय में बेठ कर रसानुभव भी कराता है। 


प्रम अनिवंचनीय तत्त्व है। वह एक होकर भी अनेक है। 
वह प्रिया है, बह प्रियतम है, वह सम्दी है, वह श्रीवन है ओर 
वह इनसे परे भी है | ये सब मिलकर उसका रखास्वादन करते 
हैं, उसे जानना चाहते हैं पर जान नहीं पाते। उसने सबके चित्त 
को हरण कर रखा है। उस प्रेम ने उन्हे किस प्रकार वशीभूत 
कर रखा है, वे स्वयं सर्वज्ञ होकर भी नहीं जान पाये हैं । उस 
दिव्यातिदिव्य प्रेम क्रे परिचय में कोई कया कहे ? 
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यह प्रेम अमृतरूप है; मृक के आस्वादन की भाँति अव्यक्त 

है । और एक रहस्य है जो श्रीकृष्ण और श्रीराधा-प्रेम प्रतिमाशओं- 
के भी चित्त को हरण किये बेठा है। श्रीहिताचाय्यचरण 
कहते हैं-- 

यन्नारदाजेश-शुकैरगम्यं 

बृन्दावने वन्‍्जुल-मझ -कुब्जे । 
तत्कृष्णचेतो-हरणेकविज्ञ-- 
४ मत्रास्ति किश्वित्‌ परम रहस्यम्‌ ॥ 


अर्थात्‌ “यहाँ श्रीवृंदावन की वेतस कुजों में एक रहस्य है, 
रहस्य ! औरों की तो बात ही क्या जो ब्रह्मा, नारद, शंकर, शुकदेव 
आदि के लिये भी अगम्य है। ये बड़े-बड़े महा - भागवतगण भी 
उसे नहीं जान पाये-हैं। उसकी सबसे बड़ी विशेषता तो यह. 
है कि वह उन श्रीराधा और श्रीकृष्ण का भी चित्त चुराने में 


बहुत चतुर है। 


(१०) 


श्र डर में 


७ 
अदाय 
( ठ्ठ ) स्त्क्तञ वेष्णव भ रू 


€ प्र भहां पुरुषिया हु 


अनर्पितचरीं चिरात्‌ करुणयावतीणेः कलौ 

समपयितुप्न॒न्नतोज्ज्जलरसां स्वभक्तिश्रियम्‌ | 

हरि; पुरटसुन्द्रद्यतिकदम्बसंदीपितः 

सदा हृदयकन्दरे स्फुरतु नः शचीनन्दनः ॥ 
--भ्रीरूपगो स्वामी 


पहजिया वेष्णुव संप्रदाय 


बंगाल में वेष्णव धर्म का शंबनाद श्री चैतन्य महाप्रभु ने 
१६वीं शी में बज्ाया, परंतु उनके उदय से पहिले भी वहाँ एक 
वेष्णव संप्रदाय प्रचलित था जो आज भी नाना उपसेदों के द्वार 
अपनी सा जमाये हुए है। इस संप्रदाय का नाम है--सहजिया 
वष्णव संग्रदाय। बंगाल तांत्रिक बुद्धव्म के जन्म तथा 
विज्ञास का लीला-थज्ञ है जहाँ महायान धर्म ने कालांतर में 
ब्रञ्ञयान! के नाम से महनीय तांत्रिक धर्म के रूप में अपना अड्डा 
जमाया और यहीं से यह नेपाल, तिव्वत आदि देशों में फैन कर 
. आज भी अपना महत्त्व तथा गोरब बनाये हुए है। मंत्रतंत्र- 
नल वज्यान! ही सहजयान! के नाम से भी विख्यात है | इस 
धर्म के अपने माननीय सिद्धांत हैं जिनका प्रभाव सहजिया 
वेष्णव धर्म के ऊपर भी कुछ अंशों में पड़ा है । अतः इस वेष्णव 
धस के स्वरूप जानने से पहिले 'सहज्यान' के तस्तरों से परिचय 
रखना नितांत आवश्यक है। 


पु 
सहजावस्था 


वदञ्रयान का ही दूसरा नाम सहजयान है। सहज्िया 
संप्रदाय के योगियों के मतानुसार 'सहजावस्था” को प्राप्त करना 
सिद्धि को पूर्णता है। इसी अवस्था का नामन्तर निर्वाण, 
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महासुख, सुखराज," महामुद्रा-साक्षात्कार आंदि हैं। इसी 
अवस्था में ज्ञादा, ज्ञय, ज्ञान--ग्राहक, प्राह्मय तथा भ्रहदण इस 
लोक-प्रसिद्ध त्रिपुटी का उस समय सवधा अभाव हो जाता है। 
इसी अवस्था का वर्णन सरहपा (८०० ईं० के आसपास ) ने 
इस प्रसिद्ध दोहे में किया हैः-- 

“जह मन पवन न सब्न्चरइ रवि ससि नाह पवेश । 

तहिं वट चिस विसाम करु, सरहे कहिआ उबेश ॥* 


अर्थात्‌ सहजावस्था में मन और प्राण का संचार नहीं 
होता। सूर्य ओर चंद्र का वहाँ प्रवेश करने का अधिकार नहीं है । 
चंद्र ओर सूयथ इडा-पिंगलामय आवतशील काल्न-चक्र का ही 
नामांतर है। निर्वाण-पद काल से. अतीत होता है इसीलिये 
वहाँ चंद्र ओर सूय के प्रवेश न होने की बात का सरहपा ने वर्शन 
किया है। इसी अवस्था का नाम है “उन्मनीभाव!। इसी 
अवस्था में मन का क्य स्वाभाविक व्यापार हे। उस समय 
वायु का भी निरोध संपन्न होता है। सहजिया लोगों का कहना 
है कि यही निर्वाण प्रत्येक व्यक्ति का निज-स्वभाव ( अपना सच्ना 
रूप ) है। इस समय जो आनंद होता है उसी को “महासुख' 
कहते हैं। इसी का नाम सहज” है । वह एक, कारणहदीन पर- 
माथ है। महासुख के विषय में सरहपाद की यह दक्ति नितांद 
सत्य है-- 
“घोरे नधारे चन्द्मणि, जिमि उज्जोञ्न करेद्ट । 
परम महासुख एखुकणे, दुरिश्र अशेष हरेइ ॥ 


जा ना मई बकरा ाााााााा/ं॥_४ंभभभभा॥॥७४७्ननशनणणणणण॥॥॥#शशशशणशणणणणणणणनााभाणााााभ»आ»१"! जा मसलन ल अब. नल“ आइइा मंशा. 


१ जयति सुखराज एकः कारणरहितः सदोदितो जगताम्‌ | 
यस्य च निंगदनसमये वचनद्रिद्रो बभूव सवज्ञ: ॥ 
“-सरइपाद का वचन; सेकोद्देशटीका परृ० 8३ 
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अर्थात्‌ घोर अंधकार को जिस प्रकार चंद्रकांत मणि दूर कर 
अपने निमत् प्रकाश से छद्धासित होता दे इसी प्रकार 
इस अवस्था में महासुख समरत पापों को दूर कर प्रकाशित 
होता है। इस महासुख की उपलब्धि वशञ्जयानी सिद्धों के लिय 
परमपद की प्राप्ति है* । 

इसी महासुख के प्राप्त करने का एकमात्र उपाय है गुरु क 
उपदेश । तंत्र साधन-माग है। पुस्तकावज्ञोकन से इस माग का 
रहस्य नहीं जाना जा सकता। इस्रीलिय साधक को किसी योग्य 
गुरु की शिक्षा नितांत आवश्यक द्वोती है? | परंतु गुरु का स्वरूप 
क्या है ९ 

यह जानना अत्यन्त आवश्यक है। सहजिया ज्ञोग कहते हैं 
कि गुरु युगनद्धरूप है. अर्थात्‌ मिथुनाकार है। वह्द शून्यता और 
करुणा की युगलमूर्ति है; उपाय तथा प्रज्ञा का समरस विम्नह 
है। शुन्यता सव-श्र छ ज्ञान का वाचक है। करुणा का अथ 
जीवों के उद्धार करने के लिय मदहदती दया दिखलाना दे। गुरू 
को शुन्यता और करुणा की मिश्रित मूर्ति बतल्लान का अभिप्राय 
यह है कि वह परम शझ्ञानी होता है; परंतु साथ ही साथ जगत्‌ 
के नाना प्रपंच के आतं प्राणियों के उद्धार के लिय उसके हृदय में 

१ देवज़तन्त्र में महासुत को उस अवस्था का आनंद वतलाथा है 
जिसमें न तो संसार ( भव ) है, न निर्वाण, न अपनापन रहता हे, 
परायावन । आदि-अंत-मध्य का अ्रभाव रहता हे; 

आइ ण्‌ अनंत मज्क णहि, नठ भव नउ निब्वाण | 
एडुु सो परम महासुहऊ, नठ पर नउ अप्याण ॥ 
--सेकोद श दीका (प० ६३) में उद्धुत देवज़तन्त्र का वचन । 
२, शान-सिंद्धि का १३वाँ परिच्छेद-द्रष्टन्य | 


उसअर न. भरमाउककनपकम बल कक भ..3. 3233० क..«पकनो वन नम«कान+.. न अपन मम कक, 
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महती दया विद्यमान रहती है। ब्रजञ्ञवान में प्रज्ञा और उपाय के 
एकीकरण के ऊपर जोर दिया गया है। क्‍योंकि प्रज्ञा और उपाय 
का सामरस्य ( परस्पर मित्नन ) दी निर्वाण है? । 


बुद्धत्व की प्राप्ति के लिये केवल प्रज्ञा से काम नहीं चलता 
ओर न उपाय से ही काम चत्नता है ।* उसके लिये दोनों का 
संयोग नितांत आवश्यक है। इन्हीं दोनों की मित्तित मूर्ति होने 
से गुरु को मिथुनाकार' बतलाया गया है। बञ्रयानी सिद्धों के 
मत में मौन मुद्रा ही गुरु का उपदेश है । शब्द के द्वारा सहज 
तत्व का परिचय नहीं दिया जा सकता, क्‍योंकि मन ओर वाणी 
के गोचर पदार्थ विकल्प के अंतर्गत हैं। निर्विकल्प तत्त्व 
शब्दातीत है । इसी को महायानी प्रंथों में “अनक्षर तत्व” कहा 
गया है । 

सच्चा गुरु वह हे जो आनंद या रति के प्रभाव से शिष्य के 
हृदय में महासुख्व का विस्तार करे? । केवल मौखिक उपदेश 


देना गुरु का काम नहीं है । गुरु का काम हृदय के अंधकार को 


१. न ॒प्रज्ञाकेवलमात्रेण बुद्धत्व॑ मबति, नाप्युपायमात्रेण | किंतु 
यदि पुनः प्रशोपायल्क्षणों समतात्वभावी भवतः , एतौ द्वौ अमिन्नर्पो 
अवतः तदा भुक्तिमृक्तिमंवति । 

२ उमभयोॉमित्ननं यज्च, सत्रित्ल - क्लीरयोरिव । 

अद्दयाकारयोगेन प्रज्ञोपायं तदुच्यते ॥ 
चिन्तामणिरिवाशेष॒जगतः सवदा स्थितम | 
भुक्तियुक्तिग्रदं सम्बक्‌ प्रशोपायस्वभावतः ॥ 

हे सदगुरु शिष्ये रतिस्वभावेन महासुखं तनोति | 
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दूर कर प्रकाश तथा आनंद का उल्लान करना है। नंत्र-शाम््र 
में इसीलिये उपयुक्त गुरु की खोज के लिए इतना आग्रह है" ! 
सहासुख की उपलब्धि के स्थान तथा उपाय का वर्णन वज्ञ- 
यानी ग्रथों में विग्ताग के साथ मित्षता है। सिद्धों का कहना है 
कि उध्णीप कमल? में महासुत्र को अभिव्यक्ति दोती 
है । तंत्रशाख और हठयोंग के प्र थों में इस कमत्न को 
सहस्दल” (हजार पत्तों वाज्ञा ) कहा गया है। 
वजञ्गुरु का आसन इसी कमल को कणिका के मध्य 
में है। इस म्थान की प्राप्ति मध्यममार्ग के अवलंबन करने स दी 
हो सकती है | जीव सांसारिक दशा में दक्षिण ओर वाम मार्ग 
में इतना भ्रमण करता है कि उसे मध्यम मांग में जाने के लिय 
तनिक भी सामथ्य नहीं होती। यह माग गुरु की कपास दा 
प्राप्प है । सहजिया लोग वाम शक्ति को 'लत्नना' और दक्षिण 
शक्ति को 'रसना” कहते हैं। तांत्रिक भाषा में ललना, चंद्र तथा 
प्रज्ञा वाम शक्ति के द्योतक होन से समानाथक है| रसना, सूय 
झौर उपाय दक्षिण शक्ति के बोधक होने से पर्यायवाची हैं। ईन 
दोनों के बीच में चलने वाली शक्ति का पारिभाषिक नाम दे 
“अवधूती”* | अवधूती शब्द की व्युत्पत्ति है 
६१ या सा संसारचक्र विस्वयति मनः सन्नियोगात्महेतोी 
सा घीयस्य प्रसादादिशति निजश्ु॒वं स्वामिनों निष्पपंचम | 
तब्च प्रत्यात्मवेद्ं समुदयति सु््ल॑ कल्पनाजालमु्त 
कुयत्तित्याध्ख्ियुग्मं शिरसि सबिनयं सदूगुरोः सवकाबम ॥ 
--चर्याचयव्रिनिश्चय---प्‌० रे 
२ द्रष्टव्य वीणापाद का यह ग्रायन«- 
स॒ज लाउ ससि लागेत्ति तान्तीं। 
अणहा दास्डी वाकि किश्रत अवधूती ॥ 


अवधूती- 
मार्ग 
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“अवहेलया अनाभोगेन क्लेशादि पापान्‌ चुनोति । 


अर्थात्‌ वह शक्ति जो अनायास द्वी क्लेशादि पापों को दूर 
कर देती है। अवधूतीमाग ही अद्वयसागे, शुल्यपथ, आनंदस्थान 
आदि शब्दों से अभिहित किया जाता है। ललना ओर रसना 
इसी अवधूती के ही अविशुद्ध रूप हैं। जब ये शक्तियाँ विशुद्ध 
होकर एकाकार हो जाती हैं तो इन्हें “अवधूती” कहते हैं । तब 
चंद्र का चंद्र॒त्व नहीं रहता और न सूर्य का सूयत्व रहता है। 
क्योंकि इन दोनों के आलिंगन से ही अवधूती” का उदय होता 
है। बजजाप के द्वारा ललना और रसना के शोधन करने से 
तात्पय, नाड़ी की शुद्धि से है। शोधन होने पर दोनों नाड़ियाँ 
मिलकर एकरस या एकाकार हो जाती हैं । इसी निःस्वभाव या 
नेरात्म्य अवस्था को द्वी शून्यावस्था कहते हैं। जो इस शुन्यमय 
अद्व तभाव में अधिष्ठान कर आत्मप्रकाश करता हैं. वही सच्चा 
वजगुरु है 


रागमार्ग-- 

मद्दासुख कमल में जाने के लिये यथाथ सामरस्य प्राप्त करने 
के लिये मध्यपथ का अवलंबन करना तथा ह्व 6 का मिलन कराना 
ही होगा । दो को बिना एक किये हुये सृष्टि ओर संद्वार से अतीत 
निरंजन पद की प्राप्ति असंभव है। इसलिये मिलन ही अद्वय- 
शून्यावस्था तथा परमानंद ल्ञाभ का एकमान्न उपोय है। सह- 
जिया लोगों का कद्दना है कि बुरे कर्मों के परिद्दार स्ले तथा इंद्विय- 


बाजह अलो सहि डेब्श बीणा। 
सुन तांति धनि विज्षसह रुणा || 
“-बौद्धथान श्रो दोहा पृ० ३० 
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'निरोध से निर्विकल्पक दशा उत्पन्न नहीं की जा सकती। युगल्ल 
अवस्था की प्राप्ति न हाने स विराग तथा विषय का त्याग एकदम 
निष्फत्न है । इसके लिये एक ही मार्ग--सहजमार्ग--रागमाग है 
वेराग्यमाग नहीं। इस माग के लिये कठिन तपस्या आदि का 
विधान निष्फत्न है | श्रीसमाजतंत्र का कथन है कि दष्कर नियमों 
के करने से शरीर केवल दुःख पाकर सूखता है; चित्त दुःख के 
समुद्र में गिर पड़ता है। इस प्रकार विक्षीेप हान से सिद्धि नहीं 
मिल्नती-- 

दुष्करेनियमेस्तीयेर, मूर्ति: शुष्यति दुःखता। 

दुःखाब्धो क्षिप्यते चित, विज्ेपाव्‌ सिद्धिरल्यथा ॥ 


इसलिये पंच प्रकारों के कामों का त्यागकर तपम्या द्वारा 
अपने को पीड़ित न करे | योगतंत्रानुसार सुख्पूषक बोधि ( ज्ञान ) 
की प्राप्ति के लिये सदा उद्यत रहे-- 
पश्चकामान्‌ परित्यज्य तपोभिन च पोडयेत्‌ | 
सुखेन साधयेव बोधि योगतन्त्रानुसारतः ॥ 


इसलिये वञयान का यह सिद्धांत हे कि देहरूपी वृक्ष के चित्त- 
रूपी अंकुर को विशुद्ध विषय-रस के द्वारा सिक्त करने पर यह 
वक्त कल्पवृक्त बन जाता है ओर आकाश के समान निरंजन फल 
फल्ता है। महासुख की तभी प्राप्ति होती हैं:-- 
तजुतरचित्ताढकुरको विषयरसेयदि न सिच्यते शुद्ध । 
गरनव्यापी फलदः कल्पतरुत्व॑ कर्थ लभते" 


अममपाता्रा अमनरामाोक पराथा+ ४०००... कक. ध४/++/कम्ननारन।.. परनाललांपकका 


१ “चर्याचर्यविनिश्चया के लुईपाद कृत प्रथम पाद की टीका में 
उद्धुत सरहपाद का वचन | 
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राग से ही बंधन होता है अतः मुक्ति भी राग से ही उत्पन्न 
होती है। इसलिये मुक्ति का सहज साधन महाराग या अनन्य- 
राग है, वेराग्य नहीं । इस बात के ऊपर 'हेवजुतंत्र” आदि अनेक 
तंत्रों की उक्ति अत्यन्त स्पष्ट हैः--“रागेन बध्यते लोकों रागेनैव 
विम्ुच्यते ।” इसलिये अनंगवज ने चित्त को ही संसार और 
निर्बाण दोनों बतल्लाया है। जिस समय चित्त बहुल्-संकल्प-रूपी 
अंधकार से अभिभूत रहता है, बिज्ञुल्ी के समान चंचल होता 
है और राग, ह आदि मल्ों से लिप्त रहता है, तब वही संसार- 
रूप हे! । 
अनल्प-संकल्प-तमोभिभूतं , 
प्रभव्जनोन्मत्त-तडिचूचलव्न्व । 
रागादिदुर्वारमलावलिपं ; 
चित्त विसंसारसुवाच वद्धी ॥ 


वही चित्त जब प्रकाशमान होकर कल्पना से विमुक्त होता है, 
रागादि मल्लों के ज्ञेप से विरद्दित होता हे, ग्राह्मय, भाहक भाव की 
दशा को अतीत कर जाता है तब वही चित्त निर्वाण कहलाता 
है* । बेराग्य को दमन करनेवाले पुरुष को 'बीर” कहते हैं । 


१ प्रशोपायविनिश्चयसिद्धि ४।२२ 
२ प्रभास्वरं कल्पनया विमुक्त , प्रहीणरागादिमतप्रलेपम्‌ ॥ 
ग्राह्मेन च आइकमग्रसत्वं, तदेव निर्वाणपदं जगाद || 
#न्‍ग्र० जि० सि० ४२४ 
नागाजुन के निम्नांकित वचन से इंसकी तुलना कीजिये | 
निर्वाखत्यथ या कोठि,, कोटि; संसरणस्य च। 
न तयोरन्‍्तर किश्वितू, सुसूकृममपि बिद्यते ॥ 


पूर्वी भारत में नक्ति आंरेज्ञन ७४, 


ऊपर ललना और रखना के एकत्र मिलन की बात कही गयी 

है। विशुद्ध होने पर ये दोनों 'अबधूती! के रूप में परिणत हो! 
डोस्बी!. जाती हैं। उस समय एकमात्र अवधूतिका ही 
तथा श्रच्बलित रहती है। अवधूनिका! के विशुद्ध 
'चाण्डाली!ः रूप के लिए 'होम्बी? शब्द का व्यवहार किया 
जाता है । वामशक्ति और दक्षिणशक्ति के मिलन 

से जो अग्नि या तेज उत्पन्न होता है उसकी प्रथम अभिव्यक्ति 
नाभिचक्र में होदी हे । इस अवस्था में वह शक्ति अच्छी तरह 
विशुद्ध नहीं रहती | इसका सहजिया भापा में सांकेतिक नास 
चाण्डाली' है। जब चारडाल्ली विशुद्ध दो जाती है तब उसे 
'डोम्बी? या बंगाली” कहते हूँ!। अवधूती, चाण्डाली ऑर 
बंगाली ( या डोम्बी ) एक द्वी शक्ति की त्रिविध श्रवस्था के 
नामांतर हैं। अवधूती अवस्था में हित का निवास रहता है 
क्योंकि उसमें इड़ा ओर पिद्ञज्ञा प्रथकू रूप में अपना काय 
अलग-अलग निर्वाह करती हैं। चारडाली अवम्था में द्वेताद्वेत का 
निवास है तथा बंगाली अद्व तभाव को सूचिका है। तंत्र में 
शक्ति के जो तीन भेद--अपरा, परापरा तथा परा-क्रिये गये 
हैं उनका लक्ष्य इन्हीं तीनों भेदों से है। अवधूता अवस्था में 
वायु का संचार तथा निगम होता है, इसी का नाम संसार है। 
शक्ति को सरत्लमाग में ले आना अर्थात्‌ बक्र गति को दूरकर 


१ तुलनीय भुठुकुपार की यह प्रसिद्ध गीति--- 
आज भुसुक बंगाली भइली। 
णित्र घरिणी चण्डाली *लेली ॥ 
उहि जो पंचघाट णइ दिजिसंजशा ण॒ठा । 
न जानमि चित्र भोर कई गदह पहठा ॥ 


ड४७६ भागवत संप्रदाय 


सरलपथ में ले चल्नना साधक का प्रधान काये है। सिद्धाचार्यों 
का उजू बाट" (ऋजुवत्मं-सीधा माग) यही है। बाम और दक्षिण 
की गति जब तक है तब तक हमारा मांग टठेढ़ा ( सिद्धों की भाषा 
में बाँक > वक्र ) ही रहता है। इस माग को छोड़कर सीधे 
मार्ग में आने के लिये सिद्धाचार्यों ने अनेक झुंदर दृष्टांत दिये 
हैं। इस मार्ग के अवलंबन करने से वजह्नयानी साधक को अपनी 
अपनी अभीष्ट सिद्धि प्राप्त होती है | अंतिम क्षणमें रागाग्नि आपसे 
आप शांतदो जाती है जिसका नाम है निवोण ( या आगका बुक 

जाना) । रागाग्नि के निवृत्त होने से जिस आनंद का प्रकाश होता 


१ मध्यमार्ग ही सरत् मार्ग, ऋज मांग या ऊजू बाट हे। 
सरहपाद की युक्ति हैः-- 
“उज्‌ रे उजू छाडि ना लेझो रे बेक |” 
निश्रह बोहिया जाहु रे लॉक !| 
त्र्थात्‌ ऋजुमाग को पकडों, टेढ़े रास्ते को छोड दो । 
सिद्धाचाय शांतिपाद ( प्रसिद्ध नाम भ्ुसुक ) की यह उक्ति में 
मननीय है-- ु 
" वाम दहिन दो बाद छाड़ी। 
शांति बुगथेठड. सकेल्िउ ॥ 
अर्थात्‌ वाम और दक्षिण मार्ग को छोड़कर मध्यमाग का ग्रहण 
आवश्यक है। यही विशुद्ध अवधूतीमार्ग” या बच्रमाग है। बिना 
इसका आश्रय लिये बुद्धत्व, तथागतभाव या महासुख की प्राप्ति का 
दूसरा मार्ग नहीं है--एतद्‌ विस्मानन्दोपायमार्ग विहाय नान्यमागंसदू- 
भावो&मिम्रुखोडस्ति | इसी का द्योतक यह तंत्र-वचन है--- 
एघ मागवरः श्रेष्ठो महायानमहोदयः । 
येन यूयं गमिष्यन्तो भविष्यय तथागताः ॥ 


पूर्वी भारत में मक्ति आंविलन ७3 


है उसे कहते हँ-विरमानंद्‌ । उस समय चांद्र स्वभावम्धित होता है, 
मन स्थिर होता है तथा बायु की गति स्तम्मित होती है। जिसके 
हृदय में विरमानंद का प्रकाश उत्पन्न हो गया है, वही यथाथ 
में योगीन्द्र, योगिराट है तथा सहजिया भाषा में वही वजबर' 
पदवाच्य सद्गुरु कहलाता है । 


सदहज्िया लोगों में महामुद्रा का साज्ञाकार ही सिद्धि गिना 
जाता है। शुन्यता तथा करुणा के अभेद को ही “मह्दाम॒द्रा' 
महामुद्रा. कहते हैं) । जिसने असभेद ज्ञान को प्राप्त कर 
लिया है, उससे अज्ञात कोई भी पदाथ नहीं 
रहता । उसके लिए समग्र विश्व के पदार्थ अपने विशुद्धरूप का 
प्रकट कर देते हैं। 'घरंकरण्डक', “बुद्धरत्तकरए्डकः तथा 
“जिनरत्नः--इसी महासुद्रा के पर्याय हैं। तंत्रशास्त्र में शिव और 
शक्ति का जो तात्यय तथा स्थान है वही रहम्य तथा स्थान वज्ञ- 
यान में शून्यता तथा करुणा अयवा वजच्ञ और कमल का है | शिव- 
शक्ति के सामरस्य को दिखलाने के त्रिए तंत्र में एक यंत्रविशप 
का उपयोग किया जाता है| यंत्र में दो समकद्र त्रिकोण हैं--एऋ 
ऊध्वमुख त्रिकोण रहता है और दूसरा अधोमुख त्रिकोण | ये 
प्रथक रूप से शिवतक्त्व तथा शक्तितत्त्व के ओतक हें--इनका 
एकीकरण दोनों के परस्पर आलिंगन या मिज्ञन का यांत्रिक 
निद्शन है । शून्यता तथा करुणा के परस्पर समिलन--वज 
ओर कमल का परस्पर योग--दोनों का रहस्य एक ही है-- 
शक्तिद्वव का परस्पर मिलन या सामरस्य या समरसता | 


इन्द्रियसुख में आसक्त पुरुष धमंतरव का ज्ञाता कभी नहीं हो 





१ द्रष्टव्य शानसिद्धि १४४६-४७ । 


ड्छ्ट भागवत संप्रदाय 


सकता । बवज-कमल के संयोग से जिस साधक ने बोधिचित्त 
को वजमाग में अच्युत रखने की योग्यता प्राप्त कर ली है अथवा 
जिसने शिव-शक्ति के मिल्लन से ब्रह्मनाड़ी में बिन्दु को चाल्ित 
कर स्थिर तथा दृढ़ करने , की सामथ्य सिद्ध कर ली है, वही 
मद्दायोगी है। धर्म का तर्व उसकी ज्ञानदृष्टि के सांसने रवय॑ 
उन्मिषित हो ज्ञाता है। समस्त साधन का उद्देश्य बोधिचित्त या 
बिंदु की रक्षा करना है। बोधिचित्त से अपभिप्राय बोधिसार्ग 
पर आरूढ्चित्त से है' । ऐसा उपाय करना चाहिये जिससे चित्त 
उस माग से पतित न हो जाय । नाना प्रकार की साधना का 
फल काय, वाक तथा चित्त की दृढ़ता संपादन करना होता है। 
देवता के संयोग से काय की दृढ़ता, बद्जजाप के द्वारा चन्द्र-सूय 
की गति के खंडन होने पर बाकू की दृढ़ता और सुमेरुशिखर पर 
श्वास को ले जाने से चित्त की दृदतां संपादित होती है। बिना 
इनकी हृढ़ता हुए साधक में परम चेतन्य की शक्ति का आविभाव 
हा नहीं सकता । यदि आविर्भाव संभवतः हो भी जाय, तो उसे 
सहन या धारण करने की क्षमता साधक में नहीं रहती । इसी 
लिए गुरु इस दृढ़ता की प्राप्ति के ज्िण विशेष आग्रह दिखल्ाता 
है। इस दृहता की अभिव्यक्ति 'बच्जअ! शब्द के द्वारा की जादी 
है। इस प्रकार दृतभाव के परित्याग से अद्वेतभाव की अनुभूति 
वजहञ़््यान का चरम लक्ष्य है। 'वज्जः शुन्यता का ही भौतिक 


| 


१ अनादिनिधनं शान्तं भावाभावक्षयं॑ विभुम । 
शूल्यताकरुणाभिन्नं बोधघिंचित्तमिति स्मृतम |। 
--श्रीसमाजतन्त्र पृ० १५३ | 
इसको विस्तृत व्याख्या के लिए. द्रष्टव्य--ज्ञानसिद्धि पृ० ७४ | 


पूर्वी भारत में भक्ति आंरोज्न ४७६ 


प्रतीक है क्‍योंकि दोनों दी टह, अखंडनीय, अछेद्य, अभेद्य तथा 
अविनाशी हैं-- 

इृद' सारमसौशीयमच्छेय्यासंध्क्षतणम । 
अदाहि अविनाशि च झान्यता वश्रमुच्यते ॥ 


“वज्जरॉखर ए० २३ 


सहजयान में परमाथ की प्राप्रि 'प्रक्षा! तथा “पपाय! के परस्पर 
योग का परिणत फल्न है। शून्यता का ही अपर नाम है अन्ना 
तथा अशेष प्राशियों पर अनुकंपा का ही अमिधान है “उपाय! । 
जो मनुष्य प्रज्ञा तथा उपाय स युक्त गहता है तथा संम्ार के 
पदार्थों से आर्साक्तहीन गहता है | बद्द इसी जन्म में सिद्ध हो जाता 
है; इसमें किसी प्रकारका संशय नहीं है। ऊपर कहा गया है कि सह- 
जयान रागमाय है, वेराग्यमार्ग नहीं अथान्‌ जो राग अशुद्ध तथा 
मल्तिन हान पर संसार में बंधन का कारण बनता है वही गाग 
कालुष्य तथा कामना से विरद्दिित हान पर अपने परिशाधित रूप 
में जगत्‌ में माक्त का साधन बनता है। इस राग के परिशोधन 
के निमित्त सहजयान का साधन मुद्रा का साधन करता है अर्थात्‌ 
किसी पर-सत्री के संग अनक विशिष्ट तांन्रिक क्रियाओं का अनु- 
छान करता हुआ अपने काम! को 'राग के रूप में परिणत 
करता है ओर इसी जन्म में 'महासुख' का अनुभव करता हुआ 
जीवन्मुक्ति लाभ करता है | 


डंप० भागवत सम्रदाय 


(१) 
सहजिया वैष्णव संग्रदाय 


सहजिया बेष्णव लोग रागानुगा प्रेसाभक्ति के अनुयायी हैं 

इसलिए वे लोग बेघी भक्ति को विशेष महत्त्व नहीं देते | सहज” 
शब्द्‌ की संप्रदायगत व्याख्या ठीक ठीक जान लेने पर इस मत 
के सिद्धांतों से पूरा परिचय प्राप्त हो सकता है। मलुष्य परमात्मा 
का ही रूप है और प्रम ही परमात्मा का सहज धर्म है जिसे 

मनुष्य भगवान्‌ को विभूति होने के कारण से स्वतः धारण करता 
है | मनुष्य भगवदंश होने से सहज रूप से प्रम को धारण करता 
है*। इसी प्रम के द्वारा बह अपने व्यक्तित्व का इतना प्रसार 
कर लेता है कि वह प्रत्येक जीव के साथ अपना सामंजस्य स्था 
पित फर लेता है ओर तद्ु-द्वारा भगवान्‌ के साथ भी अपनी पूर्श 
एकता स्थापित कर लेता है | तब बह सिद्ध बन जाता है और परम 
पुरुषार्थ प्राप्त कर लेता है 


सहजिया लोग इसीलिए मनुष्य के रूप-विः्लेषण फो ब्यादा 
महत्व देते हें । प्रत्येक मानव केभीतर स्वरूप” और “रूप” नामक 
दो भिन्न भिन्न कोटियों के स्वभाव विद्यमान रहते हैं । यह केवल 
धार्मिक विचार-धारा में ही महत्व नहीं रखता, प्रत्युत यह एक 
मनोवेज्ञानिक तथ्य है जिसकी उपेक्षा नहीं की जा सकती | इन 


है. चक्५३&ओऔऋ& 0 | ७ ,. ०४५ च _ देन: कम 


कं आि्छ 


आत्मा | प्रेम आत्मार सहज घम | ये धरम ये वस्तुर सहित एकत्र उत्पन्न 
हय ताहां ताहार सहज | 
-- रूपानुग-भजनदपण 


पर्वी भाग्त में भक्ति आंदोच्नन ४! 


लोगों का विश्वास है कि प्रत्येक मन॒प्य के अंतगत श्री ऋृषा 
का आध्यात्मिक तक्त्व वतंमान है जिसको स्वरूप” कह सकते हैं 
ओर उसके साथ ही साथ उसमें एक निम्नस्तर का भौतिक-तत्त्व 
भी वतमान है जिसे “रूपए! कह सकते हैं । इन साथकों के अनुसार 
प्रत्येक पुरुष एवं ञ्ली को अपने रूप के ऊपर र््रूप का आगंप 
ऋर लेना चाहिए और उसी की सहायता से साघक के अपने पार्थिव 
प्रेम को अपाथिव रूप में परिण॒त कर देना चाहिए । मनुष्य जय 
तक रूप की ही अभिव्यक्ति में छगा गइता है, तब तक उसका 
प्रम विशुद्ध न द्वोकर केवल सलिन बना रहता है। परंतु जब 
साधक रूप के ऊपर स्वरूप का आराप कर अपद विशुद्ध रूप में 
आा जाता है, तब उसका प्रेम भी अपनी मलिनता को छोड कर 
विशुद्ध रूप में प्रकाशित ही उठता है । बिना रूप की सद्ायता के 
म्वरूप की उपलब्धि नहीं होती । इसी लिए ये लोग अपार्थिव 
प्रभ की अनुभूति के लिए किसी परकीया के साथ प्रम की साधना 
भी नितांत आवश्यक मानते हैं । 


मजा #20---- 


(२) 
सहज मालुष 


सहजिया लोग मनुष्य को दी अधिक मद्दत्व देते हें । इसका 

तात्पय यही है कि सनुप्य यदि अपने सच्चे स्वरूप को पहचान 

ले तो उसके हृदय में प्रमाभक्ति के उदय में विलंब नद्दीं दोता। 

इस मार्ग के अनुसार 'सहज-मानव? ही सानव समाज के लिए 
३१ 





दर भागवत संप्रदाय 


आदश है) । सहज-मानव में न रज़ोगुण का प्राधान्य रहता 
है, न तमोशुण का अतिरेक । उसमें शुद्ध सत्त्व की ही प्रतिश्ा 
रहती है। वह अपने में ओर संसार के इतर प्रांणियों में किसी 
प्रकार का भेद नहीं देखता । यह सांसारिक वस्तुओं में किसी 
प्रकार का राग नहीं रखता । न तो किसी से वह हष करता है 
ओर न भल्रा-बुरे के विवेचन में ही अपना समय गदवाँता है। 
शुद्ध सत्त्व में प्रतिष्ठित ऐसा मनुष्य ही . सहजिया-पंथ में आदर्श 
मानव गिना जाता है| ऐसा मनुष्य बड़ा दुलेभ होता है। ऐसे 
मनुष्य का परिचय “चण्डीदास” ने अपने एक भ्रसिद्ध पद में 


दिया है-- 


मानुष मानुष सबाह कहये, मानुष के मन जन | 
मानुष रतन मानुष जीवन, मानुष पराण धन ॥ 
भरमें धुलये अनेक जन, मरस नाईक जाने । 
माजुषेर प्रेम नाहि जीवलोके, मानुष से प्रेम जाने ॥ 
मानुष यारा जीवन्ते मरा, सेई से मानुष सार। 
मानुष लक्षण महासावगण, मानुष भावेर पार ॥ 
मालुष नाम बिरलत धास, बिरल ताहार रींति। 
चंडीदास कहे सकलि बिरल, के जाने ताहार रीति ॥ 


चंडीदास का कहना है कि मनुष्य के विषय में सब चर्चा 





१ शुद्ध सत्व जीव एड सदा निष्ठाशील । 
सहजे अभेंद भावे देखे ये अखिल ॥ 
विषयेर दास्ये येई ना काठाय कात्न | 
नयनेर दृष्टि यार चित्ते चिरकात्न ॥ 
भालत्रमंद नाहि जाने, नाहि करे द्वेष । 
अन्तरे नियत हेरे आपन महेश || --रसरत्न सार 


पूर्वी भारत में भक्ति आंरोच्न धर 


करते हैं परंतु उसके शुद्ध सच्चे रूप को कोई नहीं जानता | 
मनुष्य रत्न है | वह सृष्टि का मूल प्राण है। वह हमारे प्राणों 
को आकृष्ट करने वाले पदार्थों की निर्मिति है। मानुष के 
बाहरी रूप को देखने वाले भ्रम म पड़े रहते हैं, क्योंकि वे उसके 
भीतरी रूप को जान नहीं सकते । प्रेम से सनुष्य गद्ठा ज्ञाता है-- 
उस श्रम से, जो इस जगत ऋा न होकर दिव्य लेक का है! बिना 
इस प्रेम को जाने कोई भी व्यक्ति सच्चा मानव नहीं हा सकता । 
मनुष्य प्रेस का अक्षुण्ण बहनवाला निर्भर है । वह महाभाव- 
समूहों का पात्र होता है । 

मनुष्य को जीवित होकर भी मस्तक के समान रहना 
चाहिए । इस क्क्षण के द्वारा सहजिया लाग मानव के एक 
अन्य वेशिष्ट्य की ओर संकेत करते हैं । साधना-साम्राज्य में 
सहजिया लोगों की यह दृह मान्यता है कि पुरुष को अपनको स्ली 
समझ; कर उपासना करनी चाहिए । इस विशिष्ट सिद्धांत का एक 
गूढ़ तात्पय है। इसका अभिप्राय है कि पुरुष को अपनी कामना 
तथा वासना को अपने काबू में रखना चाहिए ओर उसे यान 
संबंध का सवंधा परित्याग कर देना चाहिए" । पुरुष के म्त्रीमाव 
धारण करने का यही आशय है सहज्ञिया मत में। आकारतः 
वह पुरुष होता है परंतु बृत्तितः वह स्त्री द्वोता है--कोमल प्रेम 


उकनकनलक, 











१ शुद्धसत्व मानुष एई स्वभाव विनम्बति 
स््रीबूति आश्रित तार भजन पीरिति। 
आपनारि नारो*, दिया श्रापनि सेवारि। 
ताह! ते पुरुषत्व किंवा जाति[कुल्ल दिया । 
नाममात्र पुरुष तार आकार पाइआ ॥ 

“-रत्सार 


है (>- भागवत संप्रदाय 


तुलना तांत्रिक चक्रों के साथ करने पर अनेकन्न भिन्नता दृष्टि- 
गोचर होती है। नाभि-पदेश में दो सरोवरों की कल्पना, उद्र- 
प्रदेश में नवीन सरोवर की स्थिति तथा भूमध्यस्थित आज्ञा चक्र 
के स्थान पर किसी सरोवर का एकदम अभाव स्पष्ट ही लक्षित हो 
. रहा है | कमलों के दलों की संख्या में तो पर्याप्त भेद है। चंडीदास 
ने सहजिया होने पर भी तांत्रिक चक्रों का ही अनुगमन अपने 
रागात्मक पदों में किया है। इस 'सप्तसरोवर” वाली कल्पना का 
विशद वर्णन “निगृूढ़ार्श प्रकाशावल्ली” में किया गया है । 

नाडियों के विषय में भी दोनों मतों में मत-वेषम्य है। 
तांत्रकों की तीन नाडियॉ--इडा, पिंगला तथा सुषुम्ना--में 
सुषुम्ना को ही प्राधान्य दिया जाता है, परंतु “निगूहार्थ प्रकाशा- 
वली! के अनुसार मानवशरीर में ३२ नाड़ियाँ मुख्य हैं. जिनमें 
चारः नाडियाँ सवतोभावेन महत्त्वशालिनी हैं। अरुणवर्ण नाड़ी 
मूत्रनाड़ी है जिससे पशुल्ञोग अपना जन्म प्रहण करते हैं। 
धर्भोदकशायी' नाड़ी मन की नाढ़ी है जिससे स्वकीया उपासक 
लोग उत्पन्न होते हैं। 'क्षीरोदशायी' नाड़ी संब नाड़ियों में श्रेष्ठ 
तथा उत्तम है और यद्दी से कृष्ण के भक्त लोगों की उत्पत्ति होती 
है। ओर अंतिस सर्वोच्तम चाड़ी-चंद्रशायी नौड़ी-से सहजिया 
भक्तों का जन्म हुआ करता है" । इस्र प्रकार सहजिया लोग 
नाड़ियों तथा सरोवरों की उपादेयता अपनी रसमयी साधना 
पद्धति में विशेष रूप से मानते हैं । 

सहजिया साधना में माधुयं-माव ही एकमात्र उपासना है। 
गौडीय वेष्णब गण मानवों की स्वाभाविक प्रवृत्ति के अनुसार 
सख्य, दारय तथा वात्सल्य भावों को भी उपासना में उपादेय 
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मानते हैं तथा किस्सी किसी भाग्यशात्वी योग्यतम साधक के 
लिए माधुये भाव की उपासना का भी निर्देश करते हैं, परंतु 
सहजिया वेष्ण॒वों में केवल एक ही भाव की उपासना मान्य तथा 
ग्राह्म है और वह दै माधुय भाव की । इस उपासना में साधक 
भगवान को पुरुष मानता है. झर अपने को स्ली। पतिपत्नी भाव 
को आध्यात्मिक भाव-जगत में प्रतिष्ठित करनेवाली यही उपासना 
'माधुय-भाव! के नाम से प्रसिद्ध है । सहजिया लोग इसी भाव 
के उपासक अवश्य हैं, परंतु वे ही इस भाव के आद्य प्रतिष्ठापक 
नहीं हैं। इस भाव का प्रतिष्ठापक स्वयं श्रीमदूभागवबत ही है 
जिसने गोपियों के प्रेम को सवश्रेष्ठ, विशुद्ध, कामनाविरहित तथा 
स्वार्थविहीन बतल्ाया है। उद्धव जैसे ज्ञानी भक्त को भी गोपियों 
की विशुद्ध भक्तिभावनाके सामने श्रद्धासे अपना मस्तक नत करना 
पड़ा था और वे भी ब्रज की ल्ताओं में जन्म ग्रहण के इच्छुक 
इसीलिए थे कि गोपियों के पादरज के कण उनके देह पर पड़ 
उन्हें विशुद्ध कर देंगे | नारदजी ने इसीलिए गोपिकाशों 
को आदशें भक्तों की श्रेणी में रखा है। साधक जब अपने को 
गोपीस्थानीय सानकर प्रियतमस्थानीय श्री ऋष्णु की उपासना 
एकनिष्ठ चित्त से करता है, तभी माघुय-भावमयी उपासना का 
जन्म होता है | 


भक्ति संपदाय के इतिद्दास में सहजिया लोगों तथा गोडीय 
भक्तों से भी पहिले आत्वार भक्तों की उपासना में माधुय भाव 
को स्थान दिया गया हम पाते हैं। नम्म आलवार ने उपास्य- 
“देव के मिलन को “आध्यात्मिक सहवास की संज्ञा दी दे ओर 
इसके लिए माधुय भाव की द्वी प्रधानता दी है और प्रसिद्धि दै 
कि इस भाव की पूर्ण अभिव्यक्ति के लिए कभी कभी वे स्त्री का 


डदप्य भागवत संप्रदाय 


भी वेष धारण कर लिया करते थे* । वे अपने पदों में इस आंत- 
रिक भाव के प्रकाशन से भी पराड्मुख नहीं हैं। वे कहते हैं-- 
“विरहिणी अपने प्रियतम के प्रति संदेश भेजने की उत्सुकता 
किसी दूत को न पाकर इंस को ही भेजना चाहती है; परंतु ये 
४ पक्ती अपनी हंसिनी के साथ उड़ भागते हैं और उसके शब्दों 
को ध्यान तक में नहीं लाते । कया उस नीलोत्पल देहधारी 
विष्णु के विस्तृत लोक में पहुँचने के लिए हम विरहिणियों के 
संदेशों का कोई अधिकार नहीं है*?” ज्वली आइवार आंडाल की 
भक्ति तो निःसंदेह गोपीभाव की थी। वह्द इस भाव में इतनी 
पग जाती थी कि उसने अपने गाँव को ही गोकुज्न मान लिया 
था; वहाँ की लड़कियों को गोपियाँ, भगवान्‌ के मंदिर को नंद 
का घर, मूर्ति को श्री ऋष्ण का विग्नह मानकर प्रेम-विह्ल हो 
जाती थो । अंडाल अपनी रचनाओं के पाँचवें दशक में एक 
विरहिणी की भाँति प्रियतम के पास अपने संदेश को ले जाने के 
लिए कोयल से आम्रह करती है । 
फलतः मसाधुये भाव की उपासना प्राचीनकाल से इस 
भारतवष में प्रचलित थी । सहजिया लोगों ने इस उपा- 
सना को खूब ही महत्त्व दिया। इसकी पूर्णता के निमित्त वे 
लोग परकीया के माध्यम द्वारा प्रम साधना में व्यावद्दारिक रूप , 
से अग्रसर रहते थे। गोडीय वष्णवों के यहाँ परकीया-तन्त्व 
सिद्धांलरूपेण स्थापित होने पर भी केबज्ञ एक वादसात्र था, 
परंतु सहजिया लोगों ने इसे अपनी साधना का प्रधान पीठ-स्थल्न 
बनाया था और इसको अपने व्यावहारिक जीवन में 





'१ चतुथ प्राच्यसम्मेलन प्रयाग का कार्यविवरण, १६२६ । 
५ 
२ हूपर-“-हिम्स आफ दी आडवास पृ० ६६ | 


पूर्वों भारत में भक्ति आंदोलन डंदटे, 


भी वे प्रयोग करते थे। परकीया तत्त्व वेष्णवशाल्ष का एक निगृढ़ 
गुरु-मुखेकगस्य सिद्धांत है। । यहाँ केवल स्थूल बातों के वर्सन से 
दी हमें संतोष करना होगा | 


परकीयातत्त्व 


परकीया के दो पक्ष हैं--समाजपक्ष तथा अध्यात्मपक्त । 
सामाजिक दृष्टि से परकीया नितांत गहणीय तथा त्याज्य सिद्धांत 
है, परंतु आत्म-साधना की दृष्टि से बह एकांत उपादेय तथा ग्रह- 
खणीय आदश है। उन्ज्वल नीलमणि के शब्दों में परकीयादि 
विषयों की जो निदा शास्त्रों में दृष्टिगोचर होदी है, वह लोकिक 
नायक को ही दंष्टि में रखकर की गयी है, परंतु रस के आ्रास्वादन 
के निमित्त अवतीण लीला धारण करनेवाले अलौकिक नायक- 
भूत कृष्ण के विषय में वह निद्य न होकर ग्राह्म है* । मानव को 
आध्यात्मिक पथ पर अग्रसर होने के लिए अपनी काम-वासना 
के परिशोधन की निर्तांत आवश्यकता होती है। काम स्वतः एक 
पुरुषार्थ है ज्ञितकी उपयोगिता का परिचय मानत्र-समाज के 
कल्याण के लिए सब किसी को है। परंतु स्वार्थभावना से युक्त 
यह काम काक्न-सप के समान मनुष्य को सदा डखा करता है 





१ इस विषय के विस्तृत वन के लिए. देखिए 
बोस-पोस्टचैतन्‍्य सहजिया कल्ट पृ० २६-६६ । 
२ बहु वायते यतः खलु, यत्र प्रच्छुन्नकामुका। 
या च मियो दुलमभता सा मन्मथस्य परमा रतिः ॥| 
ल्घुत्वमत्र यतू प्रोक्त तचु प्राकृत-नायके । 
न कृष्णे रसनिर्यास-स्वादाथमवतारिणि ॥ 
| --१।१५,१६ । 


४६० भागवत संप्रदाय 


ओर मनुष्य उसके बुरे प्रभावों से बचने के लिए कथमपि कृत- 
कार्य नहीं होता । इस “काम! वृत्ति के विषदंश को दूर करने के 
लिए अध्यात्म-पथ में दो उपाय मान्य माने जाते हैं। निवृत्ति- 
प्रधान आचाये लोग काम-बृत्ति के दबाने का उपदेश देते हैं, परंतु 
दुबल मानव काम की कारा में निबद्ध एक लाचार जीव है और 
बह अपनी नेसर्गिक वृत्तियों के दबाने में, अपनयन में, कथमपि 
समथथ नहीं होता । इसीलिए सहजिया लोगों ने दूसरे मार्ग को 
अपनाया है। वे स्त्रियों को छोड़ देने की शिक्षा नहीं देते, अपितु 
लतके संग में ऐसी कतिपय क्रियाओं तथा  अलनुष्ठानों का आश्रय 
लेते हैं. जिससे साधक का मन इस प्रत्नोभन के द्वारा कथमपि 
आकृष्ट तथा आसक्त न हो सके। “साधक का प्रथम कतेव्य 
स्लियों की संगति में रति की साधना है जिसके द्वारा उसके विकार 
स्वतः दूर हो जाते हैं। नियमन से उसकी उच्छ खल अभिल्राषायें 
विघटित हो जाती हैं और रस्वार्थ-पारायण वृत्ति के स्थान पर 
विशुद्ध प्रेम-रति का उदय होता है ।” इसी प्रेम-साधना की पूर्णता 
के लिए ही सहजिया मत में परकीया की उपादेयता अंगीकृत की 
गई है । 
स्वकीया की अपेक्षा परकीया में उदात्त प्रम के संचार का 
साधन विशेष-रूप से निवास करता दै। सहजिया साधकों की 
मान्य धारणा के अनुसार प्रम के द्वारा ही आध्यात्मिक मुक्ति की 


१ प्रथम साधन रति संभोग श्वूगार। 

... साधिवे संभोग रति पालिवे विकार ॥ 

जीव रति दूरे यावे करिते साधन । 

तार पर प्रेमरति करि निवेदन | 
-अम्नत रत्नावली, प० ६-७। 
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उपलब्धि हो सकती है और इसीलिए अपने हृदय में प्रम के 
संचरण करने की नितांत आवश्यकता है। इसी 'प्रम के प्रथम 
प्रभात! के निमित्त परकीया का आश्रयण समुचित माना जाता 
है। रति, प्रम, स्नेह, मान, प्रणशय, राग, अनुराग तथा महाभाव- 
प्रम साधना का यही अष्टांगिक माग है" जिससे होकर प्रत्येक 
साधक को जाना पड़ता है। इसमें आदश ठो है महाभाव की 
प्राप्ति, परंतु इसका निदान 'रति? ही है ओर इसी रति के उदय के 
निमित्त इस विशिष्ट माग का अवलंबन न्याय्य माना जाता है। 

सहज़िया शास्त्र का उपदेश है कि साधक को रवबयं स्री 
भाव से ही भगवान्‌ की आराधना करनी चाहिए। माधुय-भाव 
का साधन साधना-साम्राज्य में मुक्ति-प्राप्ति का एकमात्र उपाय 
है। पुरुष को बिना प्रकृति हुए प्रमतत््व की उपलब्धि नहीं होती ! 
ओर इस्र प्रकृतिभाव को पाने के ल्िण साधक को परकीया की 
संगति नितांत उचित है*। रत्री-संगति के अभाव में रत्रीभावा- 
पत्ति की पूणता कहाँ से उत्पन्न हो सकती है ? 

विरह के ताप में संतप्त होने पर ही साधक की चिक्तवृत्ति 
विशुद्ध होती है, क्योंकि उसकी वासनाओं का कालुष्य जत्ञकर 
अंतर्तित हो जाता है और हृदय खरे सोने के समान चमकने 
लगता है। संयोग से तृप्त मानव हृदय में संतोष की भावला प्रेम 
के अतिरेक का अभाव द्वी उत्पन्न करती है, परंतु विरह से दग्घ 
विदग्घ हृदय में प्रम की भावना संतत जागरूक रहती है। विरही 





१ द्रष्टव्य भक्तिश्सामृतसिधु १३-११ तथा 
चैतन्य चरितामत २।२३.। 
२ प्रकृति आचार पुरुष वेभार | ये जना जानिते पारे। 
““अमृतरसावल्ी | 


घ६२ भागवत संप्रदाय 


अपनी प्रियतमा को आगे-पीछे, यहाँ-वहाँ सबत्र समभावेन देखता 
हुआ जिस प्रेमाहत का अनुभव करता है बह संयोगी के भाग्य 
में कहाँ ? रास में गोषियों की विरह की भावना की वृद्धि के लिए 
भगवान्‌ शृंगार-शिरोमणि कृष्णके अंतधोन का यही आध्यात्मिक 
तात्पय है ( भागवत १०१२६ ) जिसे 'विवतंविज्ञास” में सहजिया- 
तथ्य की पुष्टि के निमित्त निर्दिष्ट किया गया है। इस प्रकार 
रति की उदात्तता, प्रेम की पू्णता, विरह की संपन्नता तथा काम 
की विशुद्धता के निमित्त रसमार्गी सहजिया लोगों ने अपनी 
विशिष्ट तांत्रिक साधना में 'परकीया?का आश्रय न्याय्य माना है । 
बौद्ध सहक्षयानियों के 'महामुद्रा! प्रहण का भी यही रहस्य है। 

परकीया के दो प्रकार माने जाते हें--बाह्य तथा अंतर | 
बाह्य परकीया' प्रममाव के पिकाश के लिए शारीरिक संपक में 
रखी जावी है और इसलिए वह गोण अथवा प्राकृत भी कही 
जाती है। मुख्य या मर्म परकीया की केवल मानसिक भावना 
करके ही साधक अपने उद्द श्य में सफलता प्राप्त करता है। बाह्य 
परकीया की अष्टविध पूजा का वर्णन सहजिया प्र थों में विस्थार 
से उपलब्ध होता है । सहजिया लोगों का कहना है कि इस प्रकार 
की विधिवत्‌ पूजा करने से सुषुम्ना नाडी के द्वारा ऋ्मशः शक्ति 
का उत्थान द्वो जाता है। मर्म परकीया में केबल परकीया की 
मानसिक भावना ही विद्यमान रहती है। इस भावना का फल्न 
साधक को प्रमिका के रूप में परिणत करने में समथ होता है। 
इस प्रकार सहजिया लोगों की साधना में परकीया का आशभ्रयण 
एक विशिष्ट आध्यात्मिक उद्देश्य की पूर्ति के लिये किया जाता 
है। बाह्यपरकीया' की साधना से सूफी मत में निर्दिष्ट प्र म- 
साधना का बढ़ा ही घनिष्ठ साम्य है । बाउल क्ञोग भी सहजिया 
के ही एक उपभेद माने जाते हैं, यद्यपि साधना प्रणाली में किंचित 


पूर्वी भारत में भक्ति आंदोलन ४६३ 


अंतर भी उपलब्ध होता है। जहाँ सहजिया लोगों का प्रेम राधा 
आर कृष्ण रूपी दो व्यक्तिकों के स्वरूपाश्रित प्रम की अपेक्षा 
रखता था, वहाँ बाउलों का प्रम “मनेर मानुस' के प्रति ही 
रद्दता है अर्थात्‌ वह अपना प्रेम प्रत्येक व्यक्ति के भीतर वर्तमान 
किसी अलौकिक प्रेमपात्र के प्रति ही प्रदर्शित करता है? । 


५. ऊपर वर्शित बौद्ध सहज-यान के सिद्धांतों के साथ सहज्ञिया 
वष्णवों के सिद्धांतों का साम्य बहुत घनिष्ठ है। प्रसिद्ध सहजिया 
वष्णब चण्डोदास की आराध्य 'वाशुली” देवी वज्यानियों की 
'वज्रधात्वीश्वरी? का ही रूपांतर मानी जाती है| यह प्रसिद्ध है कि 
चैतन्य मत की सावजनिक उन्नति के समय में बोद्धघधम की मिक्ु तथा 
भिक्ुणी 'नेडा-नेडी? के रूप में बेष्णव समाज में ग्रहीत कर ली गई 
ओर इस प्रसंग में नित्यानंद महाप्रश्मु के पुत्र वीरभद्ग के प्रयत्न 
की महती अशंसा सुनी जादी हे जिन्होंन 'नेड़ा नेड़ीः ज्ञोगों का 
उद्धार किया था । यह सहजिया मत गोौडीय वेष्णव घर के 
उदय से भी प्राचीन, हे और चेतन्य तथा उनके पीछे भी उनके 
सिद्धांतो से प्रभावित हुआ है। यह आज कत्ल भी विद्यमान 
है । बंष्णब सहजिया के अतिरिक्त बंगाल प्रांत के आउल- 
वाउल, साईं, दरबेश और कर्ताभज्ञा भी कुछ ऐसे संप्रदाय हैं जो 
प्रायः 'सहजिया” कहलाते हैं | सहजिया लोंगों के वेष्णव साहित्य 
के भी अनेक सिद्धांत-प्रतिपादक ग्रंथ हैं जिसे संप्रदाय वाले गुप्त 
ही रखते हैं। तथापि कतिपय ग्रथ प्रकाशित भी किये गये हैं 
जिनमें अकिंचनदासका 'विवर्त विज्ञास', गौरीदास का “निगूढार्थे 

१ ऊपर के उद्धरण बोस के पोश्ट-चैतन्य सहजिया कल्ट ( कल्न- 

कता-विश्वविद्यालय, १६३० ) ग्न्य से दिये गये हैं। 


९४ भागवत संप्रदाय 


प्रकाशावली? (हस्तत्लिखित), घनश्यामदासका गोबिंद रतिसंजरीः 
नरोत्तमदास का 'प्रमभक्ति चंद्रिका'ः 'रससार', रसरत्नसार--; 
मुकुंददास के 'अम्नत रत्नावली , आद्य-सारस्वत-कारिका'; रसिकदास 
का 'रतिविल्लास पद्धति? तथा 'रखतर्वसार? मुख्य तथा सिद्धांत- 
ज्ञान के लिए नितांत उपयोगी हैं । 


बाउत्त के इस गीत में जीव तथा भगवान्‌ के परस्पर प्रेस 
बंधन का बड़ा ही सु दर कोसत्न वर्णन दे। भगवान्‌ तथा भक्त 
का हृदय भ्रम की भावना से इतना संबद्ध है कि उससे मुक्ति कभी 
नहीं हो सकती । जीव की स्वतंत्रता की कल्पना भी व्यथंता की 
सूचिका है। यह गीत प्रमतत्व के एक वशिष्ल्य का वर्णन 
कर रहा है जो सहजिया बष्णवों को श्री सवंथा मान्य है-- 


हृदय कमल चलूते छे फुटे कतो युग धरि। 
ताते तुमिझो बाँचा 
आमिओ बाँचा, उपाय की करी ॥ १ 
फुटे फुटे कमल फुटार न हय शेष । 

एड कमलेर ये एक मधु ये ताय विशेष ॥ २ 

छेडे येते लोभी अ्रमर पारो ना ये ताईं। 

ताते तुमिओ बाँचा 
आमिशओ्ो बाँधा मुक्ति कोथाय नाई || ३ 


इस गीत का आशय है कि कितने युगों से यह हमारा 
हृदय रूपी कमल खिलता चल्ाां आ रहा है। उसमें तुस भी 
बँचे हो और में भी बंधा हूँ | मुक्ति का उपाय कहाँ है ? कमल 
निरंतर खिलता जाता है। उसके विकसित होने का कभी 
अंत नहीं है। इस कमल के भीतर विद्यमान मधु की अपनी 
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निजी विशेषता है | भ्रमर बेचारा उसे छोड़ने के लिए तेयार 
है, परंतु मधु की साधुरी इतनी प्रबल है कि वह उसे छोड़ने में 
कथमपि सम नहीं होता। उससे में भी बंधा हूँ और तुम 
भी बंधे हो । हमारे-तुम्हारे लिए मुक्ति कद्दीं भी नहीं है । जीव 
ओर शिव के परस्पर प्रम-भाव और आकषण का भाव कितनी 
स्वाभाविकता से इस गीति में अभिव्यक्त किया गया है | 


४६६ भागवत संप्रदाय 


२्‌ 


चैतन्यमत 


समस्त बंगाल तथा उड़िसा को भक्तिरस से आक्ावित 
करनेवाले महाप्रभु चेतन्य के धार्मिक सिद्धांतों का तथा आध्या- 
व्मिक ठथ्यों का शाल्षीय विवेचन वृंदावन की पवित्र 
तीर्थस्थत्नी में संपन्न हुआ था। चेवन्‍्यमत साध्वमत की ही 
गोडीय शाखा है, परंतु दोनों के दाशनिक सिद्धांतों में पर्याप्त 
अंतर है । माध्चयमत दुतबाद का पक्षपाती है, चेतन्यमत 
अचित्य-भेदाभेद-सिद्धां। का अज्ञयायी है । निबाकंमत के 
अनंतर यह दसरा बेष्णव संप्रदाय है जो बृदावन से श्लाघनीय 
संबंध रखता है। चैतन्य बंगाल के द्वी निवासी थे, | परंतु उनके 
अनुयायी गोस्वामियों ने व दावन को ही अपनी उपासना तथा 
शासत्र-चिंतन का निकेतन बनाया। इस परिच्छेद में चैतन्य 
संप्रदाय, उत्कत्षीन वेष्णव घमं तथा असम प्रांत में पनपने वाले 
महापुरुषधर्म का प्रामाणिक, परतु संक्षिप्त वर्णन प्रस्तुत किया 
जा रहा हे । 

माधवेंद्रपुरी 


माध्वमतानुयायी आचार्यों में (१६) माधचेन्द्रपुरी ही प्रथम 
शआाचाये हैं जिनका नाम बंगाल के वष्णव ग्रंथों में बड़े आदर तथा 
सम्मान के साथ उल्लिखित किया गया है। इनका जन्म १४४७ वि० 
(१४०० ईसस्‍्वी) के आसपास हुआ था शोर ये अपनी भक्ति तथा 
निष्ठा के कारण मक्तिचंद्रोदय” की उपाधि से सम्मानित किये 
गये थे। “चैतन्य चरिताम्ृत” सें रल्लिखित एक घटना से स्पष्ट 
प्रतीत द्ोता है कि ये बंगाली थे । कहा जाता दै कि माधवेंद्रपुरी 
ने चूंदावन में गोपाल की मूर्ति की स्थापना की और इसकी पूजा 
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के निमित्त उन्होंने बंगाल से दो ब्राह्मणों को बुल्॒वाया। “चैतन्य 
चरितासत? का यह उल्लेख महत्त्व का है। बंगाल बेदिक कमे- 
कांड का स्थान कभी भी नहीं माना जाता था, विशेषतः अन्य 
प्रांत वासियों की दृष्टि में । ऐसी दशा में बंगाल से ब्राह्मणों को 
पूजा के निमित्त बुल्ाना स्पष्टतः बुलानेवाले के बंगाल का 
पक्तपाती द्दोना बतला रहा है। माधवंद्रपुरी ही गोडीय वेष्णव 
संप्रदाय के आद्य आचाय के रूप में गृहीत किये जाते हैं, क्योंकि 
इन्हींके पट्टशिष्य इश्वरपुरी के शिष्य मह्दप्रभु चैतन्य थे जिन्होंने 
अपने भजनों तथा कीतेनों से बंगाल में ही नहीं, प्रत्युत समस्त 
उत्तरी भारत सें,'विशेषतः ब्रज्ममंडल में, ऋष्ण-सक्ति की विमल 
सरिता बहाई। 


माधवंद्रपुरी उच्चकोटि के विष्णु-भक्त थे, इसमें तनिक भी 
संदेह नही है। वे घनश्याम के इतने बड़े भक्त थे कि बंगाल की 
श्याम-प्रस्त्र की बनी कृष्ण मूर्तियों को देखकर वे ध्यान- 
मग्न हो जाया करते थे। उनके जीवनचरित के विषय में 
“चैतन्य चरितासृत! में दो विशिष्ट घटनाओं का निर्देश किया 
गया है। पद्िली घटना गोपाल की मूर्ति की प्राप्ति के विषय में 
हैं। माधवेंद्रजी उन वेष्ण॒वों में थे जिन्होंने वृंदावन को अपनी 
उपासना का प्रधान स्थल्न बनाया। श्रीचेतन्य के उद्योग तथा 
डपदेश से बृ दावन वोष्णवों का अखाड़ा कैसे बना, इसका वर्शन 
आगे किया जायगा। चैतन्यपूव युग के वेष्णबों में माधवेंद्रपुरी 
ने वृ दावन की आध्यात्मिक महिसा जागृत करने में अ्रश्नांत 
परिश्रम्म किया। 


सुनते हैं कि माधवेंद्र जी एक बार अन्नकूट प्बत के पास 
बेठ कर श्रीकृष्ण के ध्यान में, निमभ्न थे | उन्हें अपने शरीर की 
श्र 


डह्व्प भागवत सम्रदाय 


सुध न थी, भोजन की भी स्पृह्द न थो। बे निराहार तथा निजेल 
बैठे हुए भगवान्‌ के ध्यान में निरत थे । डनका नियम था अया- 
चित भिज्षा; बिना माँगे हुए जो भिक्षा मिल्ल जाय उसी से डद्र- 
पूर्ति करना । इतने मे एक श्यामल बालक आया ओर उसने फल्न 
ओर दूध भोजन करने के ल्षिए दिया" । माधवेद्र जी ने उन द्रब्यों 
को भ्रहण कर भोजन किया और उनके आश्चय की सीमा न रही 
जब रात के समय सपने में वही बालक दिखलाई पड़ा ओर उनसे 
कहने ज्गा--'माधव, में तुम्हारी प्रतीक्षा में इतने दिनों तक 
भूगर्भ के भीतर पड़ा हुआ हूँ। तुम मेरे विशेष प्रेमी द्ो, परंतु 
तुम नहीं जानते कि मुसलमानों के डर से एक ब्राह्मण ने मुझे! इस 
जंगल के भीतर तालाब में डाल दिया था | तालाब मिट्टी से भर 
गया है और में उसी के भीतर गड़ा हुआ अपना दिन गिन रहा 
हूँ। खोद कर मुझे; निकालो और प्रतिष्ठित करो! | माधवेंद्र जी 
आनंद से गद्गद हो गए और आसपास के ग्रामनिवासियों के 
सहयोग से उन्होंने उस मूर्ति को खोद निकाला और डसकी विधि 
बत्‌ प्रतिष्ठा तथा पूजा की व्यवस्था की। यही इनके आराध्य 
देवता थे--गोपाल जी । 

इनके विषय में एक अन्य आख्यान भी प्रसिद्ध है। गोपाल 
जी ने माधवेंद्रपुरी को स्वप्न दिया कि उड़ीसा जाकर वहाँ का 
सुगंधित चंदन त्ञाइए। ये उढ़ीसे के रेमुना नामक स्थान पर गये । 


ता न मनन कल 
१ बालक कहे गोप आमि एड आमे व्सि। 
आमार आमेते केह ना रहे उपवासी ॥ 
केह अन्न मागि खाय केह दुग्घाहार | 
अयाचक जने आमि दिये आहार ॥ 
--चैतन्य चरिताम्त, मध्य खण्ड, अ० ४। 
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वहाँ गोपीनाथ जी की विशिष्ट पूजा होती और उन्हें खीर का 
भोग लगाया जाता था | माधवेंद्र ने खीर बनाने की कल्ला सीख 
कर अपने गोपाल जी को भोग लगाना चादा, परंतु पंडों के 
कारण डनकी इच्छा-पूर्ति नहीं हुईं । तब स्वयं गोपीनाथ जी ने 
अपने वद्च में थोड़ा सा खीर चुरा कर रख्ब लिया और पंडों को 
इसका सपना दिया । माधवद्र जी को उन्होंने खाज निकाला ओर 
उन्हें खीर का प्रसाद दिया | इस प्रकार भक्तवर माधवेंद्र के लिए 
गोपीनाथ ने खीर चोर! बनना स्वीकार छिया ! 


ईशथरपुरी 


आचाय ईश्वरपुरी का वर्णन 'प्रमविज्ञासः आदि अनेक 
बष्णव पंथों में दिया गया है। इनका जन्म १४३६ ई० में हुआ 
था। इनके पिता श्यामसुंद्रजी राढ़ी ब्राह्मण थे तथा कुमारहइ 
के आचाय थे । इन्होंने वेदशात्र का यथावत्‌ अध्ययन किया था 
और माधवेंद्रपुरी के द्वारा बेष्णव धरम में दीक्षित होकर प्रसिद्ध 
भक्त हुए | इन्हीं के प्रभाव में आकर चैतन्य महाप्रशु के ऊपर 
भक्ति का इतना रंग चढ़ा | चेतन्य के जीवन में युगांतरकारिणी 
घटना है->उनकी गया-यात्रा । इस यात्रा से पहिले ही उनका 
चित्त संसार के मायिक प्रपंचों से हटकर भगवान्‌ श्रीकृष्ण के 
चरणारविंदों में निमम्न होने लगा था। उन्होंने कुमारहद्ड जाकर 
ईश्वरपुरी का दश्शन किया तथा अपने साथ वहाँ की मिट्टी बाँध 
कर लाये। उन्होंने कद्दा था-- 


प्रभु कहे ईश्वर पुरीर जन्मस्थान । 
ए सत्तिका आमार जीवन धन प्राण ॥ 
““ चेतन्‍्य भागवत ) 


पू०० भागवत संप्रदाय 


गया जी में भी चैतन्य को ईश्वरपुरी का दशन हुआ और 
उन्होंने इस भक्तवर के दशन से अपनी यात्रा सफल मानी । इस 
प्रकार ईश्वरपुरी की निष्ठा तथा उपदेश का प्रभाव चैतन्य के 
जीवन में पूर्णतः प्रतिफत्तित हुआ । 
केशव भारती 


परंतु चैतन्य को संन्यास की दीक्षा देनेवाले आचाय इनसे 
भिन्न थे और उनका नाम केशव भारती था। दीक्षा लेने से पहिल्ते 
इनका नाम कालिनाथ आचाय था और ये नवद्वीप में कुलिया 
गाँव के निवासी थे। ये भी माधवेंद्रपुरी के ही शिष्य थे और 
काटवा गाँव में अधिकतर रहते थे। यहीं पर चैतन्य का संन्यास 
हुआ था। इंस प्रकार चैतन्य महाप्रभ्ु को बेष्णब घम में दीक्षित 
करने का श्रेय इन्हीं दोनों आचारयों को है। ईश्वरपुरी चेतन्य के 
दीक्षा-गुरु थे जिन्होंने उन्हें बेष्णब मत में दीक्षित किया और 
केशव भारती उनके संन्यास-गुरु थे जिन्होंने उन्हें संन्यास सा में 
दीक्षित किया । चैतन्य महाप्रभु ने अपने भजन, कीतंन तथा प्रेम- 
विह्ल चरित्र से जिस वेष्णव धर्म की सरिता बंगाल में बहाई 
उसका नाम है--गोंडीय बेष्णव घर्म या चेवन्‍्य मत। इस प्रकार 
यह मत माध्व मत की ही एक प्रमुख शाखा है । उत्पन्न हुआ यह 
बंगाल में परंतु इसका व्यापक प्रभाव पड़ा वृज-मण्डल पर । 


(१ ) महाप्रश्ु चैतन्य 
समग्र उत्तरी भारत को, विशेषतः बंगाल को भक्ति से आप्ला- 
बित करने का श्रेय मद्दाप्रभु चैतन्य को है। आप थे भक्तिरस की 
जीवित-मूर्ति, उदात्त मधुर-भाव का जाब्वल्यमान प्रतीक । नदिया 
के एक पवित्र ब्राक्षणकुल् में आपका जन्म सं० १४४२ ( १४८५ 
३० ) में हुआ था। बालकाल का नाम था विश्वंभर सिश्र। 
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नदिया के प्रख्यात पंडित गंगादास से आपने विद्याध्ययन किया 
था। बुद्धि बड़ी तीत्र थी। आपने समस्त शाख्रों में, विशेषत 
तकशाख्नर में बड़ी विचक्षणता प्राप्त की थी। दुदांत पंडितों को 
शाल्बाथ में हराया भी था। श्रपनी पाठशाला खोलकर छात्रों को 
विद्याभ्यास भी कराते थे। इनके जीवन-प्रवाह का बदलने वाली 
घटना है इनकी गया यात्रा | बि० सं० १६४६ (-- १५०७ ई० ) में 
अपने पिता के श्राद्ध करने के लिए ये गया धाम गए ओर वहाँ 
ईश्वरपुरी से साज्ञात्कार हुआ | पुरी जी से इनकी सेंट पहिले दी 
हो चुकी थी। वे उनकी भक्तिमावना तथा वराग्य के नितांत पत्त 
पाती थे, परंतु इस गयायात्रा ने विश्वंभर को प्रपंच से हटाकर 
भगवान्‌ श्रीकृष की उपासना की ओर स्वतः अग्रसर किया | 
पुरी जी श्नकी वष्णव दीक्षा के गुरु हुए। बि० सं० १५६६५ 
( १५०८ ई० ) में इन्होंने पुरी जी के गुरुभाई केशव भारती से 
संन्यास दीक्षा ग्रहण की । और तभी से वे कृष्ण चेतन्य के नाम 
से विख्यात हुए । वृद्धा माता तथा तरुणपत्नी के स्नेह तथा ममत्व 
को तिलांजलि देकर चेतन्य भगवान्‌ की भक्ति के प्रचार में 
जुट गए । 

इन्होंने भारतवष के विख्यात तीथों की यात्रा की | इन्होंने 
वि० सं० १५४७--५८८( १४१०-११ ई०) में दक्षिण भारत 
की यात्रा की तथा वहाँ के प्रसिद्ध तीर्थों का दशन करते हुए भक्ति 
प्रचार किया । इसी समय इनकी दृष्टि ध्रृंदावन के उद्धार की ओर 
झुकी और इन्द्रोंने अपने सद्पाठी लोकनाथ गोस्वामों को इस 
पवित्र काय के लिए भेजा। ये रवय॑ भीईकाशी, प्रयाग दोते हुए 
वृंदावन गये ओर कुछ मद्दीनों तक वहाँ भी निवास किया, परंतु 
इनकी लीला-म्थली बनी जगन्नाथ पुरी जहाँ रथयात्रा के अवसर 
पर दशन के लिए बंगाल से भक्तों की अपार भीड़ जुटती थी । 


धू०र२ भागवत संप्रदाय 


भजन और संकीतेन को इन्होंने भक्ति के प्रचार का स्वेसुन्लभ 
साधन बनाया | वेष्णवधर्म के प्रचार में इन्हें नित्यानंद से खूब 
सहायता मिल्ली । सच तो यह है कि बंगाल में ऋष्णा-मक्ति के 
प्रचार का श्रय निमाई ( चैतन्य ) तथा निताई ८ नित्यानंद ) 
दोनों महापुरुषों को है। इनकी कीति इनके जीबित-काल में ही 
खूब फेली । उड़ीसा के राजा प्रतापरुद्देव ( राज्यकाज्न १५०३ -- 
१४३० ई० ) तथा उन्तके बिद्वान मंत्री राय रामानंद इनके पट्ट 
शिष्य बन गये । बंगाल के नवाब के अधिकारी होने पर भी रूप 
ओर सनातन ने इनकी शिष्यता स्वीकार की और इन ल्ञोगों ने 
इनही के उपदेश से वृंदाबन का उद्धार किया । वहीं रहकर भक्ति- 
शासत्र का प्रणयन ही नहीं किया; श्रत्युत भक्तों के सामने सच्चे 
भक्त का आदश उपस्थित किया | भक्त लोग इन्हें भगवान श्री 
ऋष्णु का अवतार मानते हें। भक्तबर नाभाजी ने इसके विषय 
में बहुत ही ठीक लिखा है-- 

गीड देश पाखंड मेटि कियो भजन परायन । 

करुणासिंधु कृतज्ञ भये अगनित गतिदायन | 

दशधा रस आक्रांति महत जन चरन उपासे। 

नाम लेत निहपाप दुरित तिहि नरके नासे। 

अवतार विदित पुरब मही, उसे महत देही परी | 

श्री नित्यानंद कृष्णचेतन्य की भक्ति दसो दिसि बिस्तरी ॥ 

““सक्तमाल, छुप्पय नें० ७२ 


चेतन्य का भक्ति-आन्दोलन 


भक्ति का उत्कृष्ट आदर्श श्री चैतन्यदेव ने स्वयं अपने जीवन 
कक 7 ९ 
में प्रदर्शिह किया। भगवान्‌ के नाम का संकीतन चेतन्य का 
छत्यंत लोकप्रिय आध्यात्मिक साधन था जिसके द्वारा जन साधा- 
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रण को अपने आंदोलन के प्रति आकृष्ट करने में सवंधा ऋतकाय 
हुए। उनके आध्यात्मिक व्यक्तित्व से आहृष्ट होकर तत्कालीन 
अनेक आदरणीय संतों तथा विद्वानों ने मिलकर उनके आंदोलन 
को अत्यंत ल्ञोकप्रिय बनाया तथा उनके भक्ति-संरेश को जनता 
दय पर पहुँचाया | ऐसे संतों में दो मुख्य थे--अद्वताचाये 
था नित्यानंद्‌ | जब चेतन्यदेव जगन्नाथपुरी में नियमित रूप से 
निवास करने लगे, तब उन्‍होंने इन्हीं फे ऊरर बंगाल में इस 
आंदोलन की देख-रेख का उत्तरदायित्व रखा | अद्व त भक्तत ही न 
थे, उस समय के महनीय शास्रवेत्ता भी थे। उन्होंने इस मत में 
दीक्षा देने का काय योग्य व्यक्तियों तक ही सीमित रखते पर 
आग्रह किया, परंतु नित्यानंद ने सच किसी के लिए भक्ति का 
द्वार खोल दिया | इनके पुत्र वीरभद्र ने तो बंगाल के बौद्धधर्म के 
अवशिष्ट अनुयायियों को भी, जो समाज में नितांत निम्न स्तर के 
थे, वेष्णव धम की दीक्षा देने का साहसपूर्ण काय कर दिखलाया । 
इस विषय में अद्व ताचाय के द्वारा समथन न पाने पर भी नित्या- 
लंद ने अपने असामान्य व्यक्तित्व के बत्न पर निम्नभश्र णी के 
लोगों को भी बेष्णवधर्म के अंतभु कत करने में किसी प्रकार का 
संकोच नहीं किया । नित्यानंद के बारद्द शिष्यों ने भी, जो द्वादश 
गोपाल के नाम से विख्यात हैं, इस काय में गुरु की पर्याप्त सहा- 
यता दी और इस प्रकार यह पंथ धीरे धीरे बढ़ता हुआ समग्र 
बंगाल में व्याप्त हो गया | 
चेतन्य के जीवित काल में ही बहुत से लोगों को उनके अब- 
तार होने में विश्वास द्वो गया था । परंतु उनकी मूर्ति की पूजा 
सम्प्रदाय में कब आरंभ हुईं ? इसका निर्णय करना कठिन है। 
स॒ कार्य में वंशीदास और नरहरि सरकार का नाम विशेष रूप 
से उल्लेखनीय माना जाता है। “वंशी शिक्षा? के अनुसार बंशी- 
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दास ने चेतन्य की म्ति-पूजा का प्रचार किया। उन्होंने चेतन्य 
की धमपश्नी-श्रीविष्णुप्रिया देवी के लिये चेवन्‍्य की काष्ठ-मूर्ति 
बनाई । ओर नरहरि सरकार ने चैतन्य के विषय सें बहुत से पदों 
को बनाया तथा चेतन्य-पूजा के विधि विधानों को भी व्यवस्थित 
किया | चैतन्य के अनंतर तीन व्यक्तियों का इस धम के प्रचार 
में विशेष हाथ है--(१) श्रीनिवास आचाय (२) श्री नरोत्तमदत्त, 
(३ ) श्यामानंद दास । इन व्यक्तियों ने चेतन्य-मत का प्रचार 
१७ वें शतक में विशेष रूप से प्रचार किया। श्यामानंद का काय 
उड़ीसा में चेतन्य-मत का प्रचार करना था परंतु अन्य दोनों 
आचायों ने बंगाल में इस मत_काप्रचुर प्रसार किया । 

परंतु चेतन्य मत का शाञ््रीय रूप, विधि-विधानों की व्यवस्था, 
भक्ति शाश्र के सिद्धांतों का निशय बंगाल में न द्वोकर सुदूर बृंदा- 
बन में विद्वान गोरबामियों के द्वारा किया गया। ये ही लोग 
चैतन्य मत के प्रतिष्ठा तथा सिद्धांतों की व्यवस्था में नितांत प्रयत्न- 
शीत तथा कृतकाय थे । उनकी मान्यता इतनी अधिक थी कि 
जब तक इन लोगों की स्वीकृति नहीं मित्र जाती, बंगाल में लिखे 
हुए किसी भी ग्रंथ को संप्रदाय की ओर से प्रामाशणिकता नहीं 
मिलती थी । इसी काय का उल्लेख आगे किया जा रहा है। 

मथुरा व दावन के तोर्थोद्धार का महत्वपूर्ण काय के आरंभ 
करने का श्रेय माधबंद्रपुरी को दिया जाना चाहिए क्योंकि 
बुदावन में गोपाल की गड़ी मूर्ति को खोज निकालने तथा 
प्रतिष्ठित करनेका गौरव प्रथमतः उन्हीं को प्राप्त है। उसके अनंतर 
चैतन्यका काल आरंभ होता है। इन्होंने सबंप्रथम इस काय को 
सुचारुरूप से चल्नाने के लिए अपने दो भक्तों को भेजा जिनके 
नाम हैं--( १) लोकनाथ गोस्वामी तथा (२) भूगभ आचाये | 
कहना न होगा कि ये दोनों भक्त बंगाली थे ओर अनेक क्कशों 
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को सहकर अपने महनीय काये में क्तकाय हुए थे। लोकनाथ 
चैतन्य के सहाध्यायी थे, क्‍योंकि दोनों ही गंगादासपंडित के टोल 
में साथ साथ विद्याध्यास करते थे। १६१० ई० में चेतन्य ने 
लोकनाथ को वृ दावन जाकर कृष्ण की लीला से संबद्ध म्थानों 
को खोज निकालने का आदेश दिया। अपने मित्र भूग्भ 
आचाय के साथ लोकनाथ मथुरा आये तथा अश्वांत परिश्रम कर 
प्राचीन स्थानों का उद्धार किया, परंतु चतनन्‍य के लीज्ाव- 
लोकनसे वंचित रहने का पीड़ा इन्हें सदा क्लेश पहुँचाती थी* । 
चेतन्य का दर्शन इन्हे फिर मित्ना ही होगा । इन्होंने सुना कि 
चैतन्य दक्षिण भारत में यात्रा करने के लिए निकत्ञ पड़े हैं। 
ये भी मिलने की उध्मुकता से पराभूत होकर निकल पड़े। परंतु 
हृतवाश द्दोकर लौट आय । भेंट न हुईं। व दाबन भी तब पहुँचे 
जब चेतन्य वहाँ आकार चले गये थे। इस प्रकार चेतन्य के 
मिलने की आशा का अपने हृदय के कोने में लिए हुए द्वी यह 
भक्तवर बूंदावन की सेवा में डटा रहा और अंततः परमधाम 
में लीन हो गया । 


( २ ) पद गोस्वामी 


5 चेतन्यमत के प्रधान थे स्वयं महाग्रभ्ुु चेवन्य, नित्यानंद ओर 
अद्वताचाय । इनसे उतर कर प्रामाणिकता मानी जाती 
है छः गोस्वामियों की ( घट गोस्वामी ) जिनका काये इस मत के 


१ आर न देखिव गोरा तोमार चरण 
रहि्त्ताम आज्ञामात्र करिया धारण । 
भक्तगण संगे प्रभु ये करित्ना लीक़ा 
वंचित करिया मोरे देथा पाठाइला ॥ 

--प्रेमविद्ञास 
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इतिहास में अत्यंत महत्त्वपूर्ण है। इन आचार्यों के नाम हैं-- 
रूप, सनातन, रघुनाथदास, रघुनाथ भट्ट, गोपाल भट्ट , और 
ज्ञीव गोस्वामी । ये सब गोस्वासी लोग वृदावन में ही रहते 
थे और भगवदूभजन के अनंतर अथरचना में निरत रहते थे । 
इनके लिखित ग्रथ बंगाल में भेजे जाते थे जहाँ उनकी अनेक 
प्रतियाँ ज्लखकर भिन्न भिन्न स्थानों में जनता के कल्याण के लिए 
रखी ज्ञाती थीं। इन आचार्यों की सम्मति ही किसी वेष्णब 
प्रथ की प्रामाशिकता की अंतिम मुहर थी। बंगाल में लिखा 
गया कोई भी प्रथ तब तक प्रासाशिक नहीं माना जाता था, 
जबतक उसके विषय में इन गास्वामियों में से किसो को अनुकूत्त 
सम्मति नहीं मिल जाती थी । इन्हीं अआचारयों की प्रतिष्ठा के 
कारण वृदावन को इतना अधिक गौरव वेष्णव समाज मैं 
प्राप्त हुआ है । 


(१) श्री रूप गोस्वामी 


श्री रूप गोस्वामी ( १४६२ ई०--१४६१ ३६० )--भक्ति तथा 
विद्वत्ता के जाज्वल्यमान प्रतीक थे। उनके जीवन की घटनायें 
सचंत्र प्रसिद्ध हैं। एक धनाह्य त्राह्मणकुल् में इनका जन्म हुआ 
था। बंगाल के नवाब हुसेनशाह के प्रधान मंत्री के पद पर प्रति- 
ष्ठित होने से ही इनकी योग्यता का पयोप्र परिचय मिल्ल सकता 
है | चेतन्‍्य की विपुल्ष ख्याति तथा भगवन्निष्ठा की कथा इनके 
कानों पड़ी । फक्षतः इन्होंने अपने ऊँचे पद को लात मार कर 
संन्यास ले लिया । चेतन्य से इनकी भेंट त्रिवेणी के पविन्न तट पर 
हुई । उन्हीं के उपदेश से इन्होंने वृंदावन को अपना निवासस्थल्न 
बनाया । वहीं रहकर ये वष्णव भक्तमण्डली के सामने आदश 
वंष्ण्व का जीवन बिताते थे। दृंदावन में ये कभी ब्रह्मकुंड के 
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पास निवास करते थे और कभी नंदग्राम के पास। सुनते हैं कि 
श्री गोविंददेव जी ने इन्हें स्वप्न दिया कि मैं अमुक स्थान पर 
जमीन में गड़ा पड़ा हूँ। एक गो रोज मुझे! अपने स्तनों में से दूध 
पिल्ला ज्ञाती है। तुम उस गो को ही लक्ष्य करके मुझे; बाहर 
निकालो और मेरी पूजा करो । गोस्वामी ज्ञीने भगवान की मूर्ति 
निकाली | काल्लांतर में जयपुर के महाराज मानसिंह ने गोविंद- 
देवजी का लात पत्थरों का बड़ा हो विशाल तथा भव्य मंदिर 
बनवाया। यह मंदिर आज भी दूंदावत की शोभा बढ़ाते हुए 
खड़ा है। 

रूप गोरवामी जी सनातन गोस्वामी के अनुज थे, परंतु महा- 
प्रभु के प्रथम कृपापात्र होने के कारण ये वेष्णव समाज में उन्तके 
जेठे भाई समझे! जाते हैं। उस समय की भक्त-संडल्ली के ये 
शिरोमणि थे । ये कबि ओर विद्वान दोनों थे। इन्होंने रुचिर 
नाटकों की रचना कर भगवान्‌ श्रीकृष्ण की लल्तित लीज्ञाओं का 
बड़ा ही भव्य तथा मधुर वर्णन प्रस्तुत किया है | इनके सुप्रसिद्ध 
नाटक हैं--ललित माघव” और विद्ग्ध माधव! | भक्तिशासत्र के 
गृढ़ सिद्धांतों का प्रतिपादन इनके जीवन का प्रधान कार्य रहा है। 
“उज्ज्वलनीलमणि! तथा “भक्तिरसामृतसिंधु' में इन्होंने भक्ति! 
का रसरूप से शास्त्रीय विवेचन प्रस्तुत किया है। “लघु भाग- 
वतामृत? को हम श्रीमद्भागवत का निःस्यंद कह सकते हैं । “हंस- 
दूत? तथा “उद्धवदूत” काव्य की दृष्टि से अत्यंत मधुर काव्य हैं 
जिनमें गोस्वामी जी का भक्तिमय हृदय सवत्र कलकता है| कहा 
जाना है कि मीराबाई ने इन्हीं से दीक्षा ल्षी थी। १६ वीं शतक 
के वृंदावन में रूप गोस्वामी जी भकतमण्डली के अग्नमणी नेता थे, 
इसमें तनिक भी संदेह नहीं | 


जग्ण भागवत संप्रदाय 


(२ ) सनातन गोस्वामी 


सनातन गोस्वामी जी ( १४६० ई०--१५६१ ई० )-रूप जी 
के जेठे भाई थे, पर॑तु चेतन्य मद्दाप्रभु का शिष्यत्व इन्होंने अपने 
छोटे भाई के शिष्य हो जाने पर ग्रहण किया। ये भी दंगात् के 
नवाब के बढ़े ही ऊँचे अधिकारी थे। चेतन्य का प्रभाव इनके 
ऊपर इतना जमा कि इन्होंने अपने उच्च-पद का तिरस्कार कर 
भगवद्भक्ति को ही अपने जीवन का प्रधान लद्बय बनाया । महा- 
प्रभु की आज्ञा से ये बूंदावन में ही रहते थे | परंतु एक बार ये 
इतने विषण्ण हो गये थे कि श्री जगन्नाथ जी के रथ के नीचे 
प्राण त्यागने का निश्चय किया, परंतु चेतन्य के समझाने पर ये 
बृंदाबन लौट आवे और भजन तथा श्रीकृष्ण की पूजा-अर्चा में 
सदा संत्नग्न रहते थे। सुनते हैं कि इनके पास प्रसिद्ध पारसमणि 
था जिसे इन्होंने किसी द्रिद्र ब्राह्मण की यांचना करने पर उसे 
दे दिया था। इनके भक्तिमय जीवन की अनेक विलज्षण बातें 
भक्तों में प्रसिद्ध हैं । 


रूप-सनातन चेतन्यमत के शास्त्रकर्ता माने जाते हैं। रूप ने 
इस मत के लिए भक्तिशास्त्र के यूढ़ सिद्धांतों की विषेचना की 
शोर सनातन ने इस मत के आदरणीय नियमों तथा आचारों का 
विस्तृत विवरण उपन्यरत किया । इस प्रकार इन दोनों भ्राताओं ने 
चैतन्यमत के प्रकृष्ट प्रतिष्ठाता का श्लाघनीय काय प्रस्तुत किया । 
दोनों ने मिलकर भक्ति के अंतसरततत्व-- अध्यात्म तथा व्यवहार, 
खिद्घांत तथा कमकांड, का नितांत प्रामाणिक रूप प्रस्तुत किया। 
इन्होंने चेतन्यमत के प्रासाद की नींव ही नहीं डाली, भ्रत्युत उसके 
ऊपर कसनीय कलश की रचना कर उसे शोभित तथा सुसब्नित 
भ्री किया । सनातन इस प्रकार चेतन्य मत के कमकाण्ड के 
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निर्माता हैं। उनन्‍्हों के नियमानुसार चैतन्य के मंदिरों में आज 
भी पूजा-अचो का विधान किया जाता है तथा मठ के साधुझ्नों 
के जीवन की व्यवस्था निर्धारित की ज्ञाती है। 


इनका एतद्विषयक सर्वेमान्य अंथ है--हरिभक्ति-चिल्ास 
जिसमें मूर्तियों के निर्माण, प्रतिष्ठा तथा पूजा का विधान है तथा 
बष्णवों की जीवन-चर्या का मनोरंजक वर्णन है । तुलनात्मक 
इष्टिसे भी इस प्रंथरत्न का विशेष महर्व है | महाग्रशु के उपदेशों 
को सुनकर द्वी सनातन ने इस ग्रथ का प्रणयन किया तथा पाछे 
गोपाल भट्ट ने लदाहरणों के द्वारा पुष्ट कर इसको उपबूंहित किया। 
इस प्रकार इस पुस्तक के प्रथयन का श्र य सनातन तथा ग्रोपाल 
भट्ट दोनों गोस्वामियों को दिया जाता है। इनके अन्य मंथों में 
'वैष्णुव तोषिणी है जिसमें भागव॒तकी मार्मिक व्याख्या है । इसका 
समाप्रिकाल १५०४ ई० है। इसी ग्रंथ का सारअंरा जीव गोस्वामी 
ने सनातन के जीवनकाल में ही किया जिसका नाम है--लघु- 
तोषिणी । इन्होंने अपने भागवता स्त में भागवत के सिद्धांतों 
का सुंदर विवरण दिया है। इनकी भक्ति तथा विद्वत्ता से आक्ृष्ट 
होकर बड़े बड़े राजा ओर महाराजा इन गोरवामी-बंघुओं के 
दशन के लिए बृंदावन पघारते थे। १५७३ ई० में अकबर भी 
इनके साक्षात्कार के लिए बूंदावन गया था ओर इनकी निष्ठा से 
विशेष प्रभावान्वित हुआ था । 


इन दोनों बंधुआं के मस्त्यु संवत्‌ के विषय में मतभेद दीख 
पड़ता है । बंगाली वष्णव प्रथों में सनातन का सृत्यु साल १५४६ 
ई० तथा रूप का १४६५ ई० बतलाया गया है, परंतु यह उचित 
नहीं प्रतीत होता । इतिहास इसकी साक्षी नहीं देता । मानसिंद 
के द्वारा निर्मित गोविंदजी के मंदिर के शिज्नालेख से प्रतीत होता 
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है कि इसका निर्माण मानसिह के गुरुओं रूप तथा सनातन के 
आदेश से १५६० ई० में हुआ था | १५६२ में भक्तवर श्रीनिवासा- 
चाय ने वृंदावन की जब यात्रा की, तब इस मंदिर का निर्माण 
हो चुका था। इन गोस्वामी-बंधुओं से उनकी भेंट न हो सकी, 
क्योंकि सनातन के मृत्यु हुए चार महीने बीत गये थे और रूप 
की मृत्यु केवल चार दिनों पू्र हो चुकी थी । श्रीजीब गोस्वामी 
ने लघुतोषिणी की रचना १५८५३ ई० में की, तब सनातन जी 
जीवित थे। इन प्रमाणों के आधार पर यद्दी निश्चित होता है कि 
इन बंधुओं का अवसान-काल १४६१ ई० दी है। इस प्रकार इन 
दोनों आचार्यों ने सौ वर्ष की दीघ आयु प्राप्त की थी। पूरे सौ 
वर्षों तक ये जीवित रहे" । 


( ३ ) रघुनाथदास गोस्वामी 


लद्दभी का वरद पुत्र किस प्रकार भक्ति तथा शांति की उपा- 
सना में निमग्न हो सकता है ? इसका सब से सुदर उदाहरण हमें 
मित्रता है. गोस्वामी रघुनाथदास जी के जीवन में। ये जात्या 
कायस्थ थे, परंतु अपनी उत्कृष्ट भक्ति तया दिव्य चरित्र के कारण 
ब्राह्मण वंशी गोस्वामियों में भी अग्रगण्य माने जाते थे। ये 
बंगाल के प्रसिद्ध नगर सप्तम्राम के जमींदार गोवधेन दास मजू- 
मदार के एकमात्र पुत्र थे। पिता ने इनका ज्ञालन पालन अपनी 
विशाल समृद्धि के अनुरूप किया, परंतु बाल्य काल से ही इनके 
हृदय में बेराग्य की मात्रा समधिक रूप से विद्यमान थी। फल्नतः 


१ विशेष द्रव्य डा० डी, सी, सेन--गए० १छ्ाांशराप्त॥फ़0 
क्‍706१&7778 ० ॥०6860ए७॥ .86024 90 39-40 
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अपनी संपत्तिका त्याग करने के ज्ञिए उसी समय उद्यत थे, परंतु 
चैतन्य महाप्रभु के सममाने बुझाने पर इन्होंने अपना मकेट- 
वराग्य कम कर जमींदारी के देख-रेख करने का काय भार अपने 
ऊपर लिया | बहुत दिनों तक इस काम में लगे रहे, परंतु पद्म- 
पत्र की ही तरह अपने को राजसिक भावना से सदा दूर रखा | 
पुरी में महाप्रश्नु के दशन को गये और अतुल संपत्ति पर लात 
मार दी। महाप्रभु के विरोधान के अनंतर ये वृ दावन पधारे 
ओर राधाकुण्ड के पास सदा निवास करते थे। कहते हैं कि 
चोबीस घंटे में केवल एक बार थोड़ा सा मद्ठा पीकर ही रहते 
थे। वे सदा श्रेम सें बिभोर होकर “राधे राघे! चिल्लाते रहदते। 
इनका त्याग-वंराग्य बड़ा ही विल्क्षण था। इतने बड़े संपत्ति- 
शाली घर में उत्पन्न होकर इतना बेराग्य रखना नितांत दुलेभ 
घटना है। इन्हीं के द्वारा उत्साहित किये जाने पर ऋकष्णदास 
कविराज ने अपनी वृद्धावस्था में चेतन्य चरितामृत का निर्माण 
किया । इनकी रचनाये स्तोत्ररूप में ही अधिक हैं--जिनमें 
विज्ञाप कुसुमांजलि, राधाष्टक, नामाष्टक, उत्करठ दशक, अभीष्ट- 
र्थनाष्टक, अभीष्ट सूचना, शचीनंदन शतक आदि मुध्य हैं । ये 
८६ वर्षों तक जीवित थे। स्थितिकातल्न १४६८ ई०-( ५८४ ई० है। 


(४ ) रघुनाथमट्ट 


रघुनाथ भठट काशी के सुप्रसिद्ध भक्त तपन सिश्र जी के 
पुत्र थे। इन्हीं तपन मिश्र के घर पर महाप्रश्ु ने काशी में 
निवास किया था। सिश्रज्ञो छउच्चकोटि के भक्त थे--चैतन्य के 
समधिक भक्त अनुयायी थे। रघुनाथभट्ट का भी हृदय अपने 
पिता के समान ही नवनीतकोमल था। ये नेष्ठिक ब्रह्मचारी थे । 
एक बार ये पुरी में महाप्रश्नु जी के दशंन के ज्ञिण गये और घर 
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छोड़ने की आज्ञा माँगी। पर चेतन्य ने माता पिता के जीवित' 
काल में संन्यास का नितान्‍्त प्रतिषैध किया | ये काशी लौट आये" 
शोर अपने जननी-जनक के देहावपतान के अनंतर महाप्रभु की 
आज्ञा से गृहद्वार का त्यागकर वृंदावन पधारे। ये भागवत के 
बड़े भारी पंडित थे। इनका स्वर बढ़ा कोमल था। ये रूप 
गोस्वामी की सभा में श्रीमदूभागवत की कथा कहते थे। भाग- 
बत के ज्छोकों को इतने लय से कहते थे कि श्रोतरागण मंत्र-मुग्ध 
हो जाते थे। एक द्वी कलोक को कई प्रकार से कहते थे। इस प्रकार 
साधुमण्डली में नेप्ठिक त्रह्मचय के साथ भगवद्भजन करते हुए 
भट॒ट जी ने अपना जीवन यापन किया । 


( ४ ) गोपाल, भट्ट 


ये श्रीरंगम्‌ क्षेत्र के निवासी वेडझ्ुट भटट के पुत्र तथा श्री 
प्रबोधानंद सरस्वती के भतीजे थे । गोपाल भमटट का जन्म १४०३ 
ई० में हुआ था | कुछ लोग कहते हैं कि चेतन्य महाप्रभु ने दक्षिण 
भारत में इनके पिता के घर में चातुर्मोस्य बिताया था। इसका 
उल्लेख प्रामाणिक प्रथों में न होने से विद्वान लोग इस पर 
आत्था नहीं रखते । कहा जाता है कि चैतन्य महामप्रशु ने पत्र 
लिखकर रूप-सनातन को आदेश किया था कि इन्हें अपना भाई 
समभतना । महाप्रभ्ुुने इनके बेठनेके ज्षिण अपना आसन और डोरी 
भेजी थी। ध्यान के समय प्रभ्ुजी के इन प्रसादों को प्रहण कर 
ये भजन किया करते थे । इनके उपास्य देव श्रीराधारमण जी थे । 
नाभादास जी ने इनकी बविलक्षण भक्ति का परिचय देते हुए' 
इस विचित्र घटना का उल्लेख किया है कि इनकी उत्कट इच्छा 
दोते ही शाल्षप्राम जी की मूर्ति में हाथ पेर निकल आये और वे' 
सुरत्ीधारी राधारमण जी बन गये। 
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गोपाल भदट जी वेष्णव शास्त्रों के उत्कट विद्वान थे। इन्हीं 
के विख्यात शिष्य थे--श्रीनिवासाचाये जो पीछे बड़े भारी भक्त 
तथा विद्वान हुए। सनातन गोस्वामी जी के 'हरिभक्ति बिल्लास! 
का उपबंहण गोपाल भद॒ट ने ही किया था। इनके परलोकगमन 
के अनंतर इनके मंदिर के पुजारी तथा शिष्य श्रीगोपालनाथ दास 
उप गद्दी के अधिकारी हुए। इनके शिष्य श्रीगोपीनाथदास जी ने 
अपने छोटे भाई दामोदर दास जी को शिष्य बनाकर उनसे 
विवाह करने क लिए कद्दा । वतेमान श्रीराधा रमणज्ञी के गोस्वामी- 
गण इन्हीं दामोदर दास जी के बंशज हैं । यह मंदिर अपनी 
समृद्धि तथा पूजा अर्चा के लिए बृदावन में आज भी सुवि- 
ख्याव दे । 


( ६ ) जीव गोस्वामी 


ये रूप-सनातन के अनुज वल्लभ (या अनूप ) के पुत्र थे । 
'दु्गंस संगमनी” टीका के आरंभ में इन्होंने अपने पितृब्यों का 
निर्देश किया है-- 
सनातनसमी यस्य ज्यायान्‌ भ्रीमान्‌ सनातनः । 
श्रीवल्लभो5नुजो योअ्सो श्रीरपो जीवसदुगतिः ॥ 


बाल्यकाल में ही पिता का देद्वांत हो गया था। अतः माता 
की देखरेख में इनकी शिक्षा हुईं। अपने भक्त पितृष्यों की भक्ति 
तथा वेराग्य का उज्ज्वल आदश इनके सामने इतना जागरूक था 
कि कम उम्र में ही ये घरद्वार छोड़ कर परम विरक्त बन गए। 
काशी में मधुपुदन वाचस्पति से वेदांत-शासतत्र का पूर्ण अध्ययन 
क्रिया । अनंतर वू दावन में अपने चाचा लोगों की संगतिमें झाकर 
रहने लगे । अ्रपने समय के प्रकाण्ड पंडित के रूप में इनकी 

३ 
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ख्याति सवंत्र व्याप्त थी। सुनते हैं कि इन्होंने आसाम के रूप- 
नारायण नामक किसी उद्धत संन्यासी को शाख्राथ में परास्त कर 
उनका मद चूर्ण किया था, परंतु इनके पितृव्य सनातन जी इनसे 
इस वष्णव-विरुद्ध काय से नितांत रुष्ट हुए थे, परतु रूप गोट्बामी 
ने बड़ी युक्ति से इन्हें क्षमा प्रदान कराया था। अकबर के आग्रह 
करने पर ये एक दिन आगरे भी आये थे | 


इन्होंने अपने पूज्य पितृब्यों के जीवन को अपने लिए आदशे 
बनाया । भजन और भक्ति-प्रथ-प्रणयन ही इनके जीवनका महान्‌ 
अत था । इनके ग्रंथ गौडीय वेष्णव संप्रदाय के सिद्धांतों के प्रकाश- 
स्तंभ हैं जिनमें इनकी दाशंनिक विद्वत्ता पाठकों को पद-पद पर 
आमग्रयचकित करती है । इनके प्रथों का सामान्य परिचय इस 
प्रकार है-- 


(१ ) घटसंदस--भक्ति-शास्र के मौलिक तत्त्वों का प्रति- 
पादक उत्कट कोटिका यह ग्रंथ है। भागवत विषयक छ प्रौढ 
निबंधों का यह उत्कृष्ट समुच्चय है। इसके ऊपर ग्रथकार ने ही 
सर्वेसंवादिनी नामक पांडित्यपूर्णो व्याख्या लिखी है । 


(२ ) क्रमसंदभ-भागवत पुराण की पाणिह्त्यपूर्गो टीका। 


(३ ) दुर्गेमसंगमनो--रूप गोस्वामी के भक्ति रसासृत- 
सिंधु! की टीका । 


(४ )--ब्रह्मस॑ हि ता की टीकायं। चेतन्य महाप्रश्ञ 

(४ )--कृष्णकर्णास्नत ॥ अपनी दक्षिण॒यात्रा में इन दोनों 
ग्रंथों को अपने साथ लाये थे | दक्षिण की पयोष्णी नदी के तीर 
पर मल्लहार नामक स्थान से वे ब्रह्मसंहिता ज्ञाये थे | यह अध्यात्म- 
परक ग्रथ है । “ऋष्णकर्णास्ृत! विल्वमंगल की कमनीय 
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रचना है जिसमें सरस शब्दों में ऋष्ण की स्तुति गाई गई है। 
इन्हीं दोनों की टीका जीव गोस्वामी ने की है। 

( ६ ) हारेनामामत व्याकरण--इसमें व्याकग्ण के पारिभा- 
षिक शब्द कृष्ण के नामों से संबद्ध नय गढ़े गये हैं । 

(७ ) कृष्णाचन दापिका -कृष्ण-पूजा की विधि विम्तार 
से लिखी गई है। 

इनके अतिरिक्त इनकी अन्य रचनायें भी मित्नती हैं। ज्ञीव 
गोस्वामी जी इन छुट्दों गोस्वामियों में लनिःसंदेह प्रोढतम विद्वान 
थे। चैतन्यमत के इतिहास सें इन षट गोस्वामियों का वही स्थान 
ओर सम्मान है जो वल्लममत में “अप्टछाप? का | अंतर इतना 
ही है कि अष्टछाप के कवियों की रचनाय देश भाषा में ही है, 
गोस्वामियों की संस्कृत में । अष्टछाप मे|कवि-जनों की ही गणना 
है, पर गोरवामियों में कवि ताथा दाशनिक दोनों की। परतु 
प्रामाणिकता दोनों की एक समान है। इनमें एक ही कुटुंब के 
तोन गोस्वामी थे--रूप, सनातन तथा जीव तथा ये ही सबश्रफ् 
माने जाते थे | इनका अलौकिक काय किस विवेचक को आश्चय 
में नहीं डालता 


क्ष्णदास कविराज 


इन गोस्वामियों के अतिरिक्त अनेक चेतन्यमतानुयायी 
विद्वान भक्त वृंदावन में इस काल में निवास करते थे तथा अपने 
ग्रंथ तथा आचरण से भक्ति की प्रभा चारों ओर छिटकाते थे। 
ऐसे भक्तों में कृष्णद[स कविराज की ख्याति सबसे अधिक है। 
ये बंगाल के बदंबवान जिले के निवासी थे | इनका जन्म 
१४६६ ई० में हुआ था । जाति से ये कायस्य थे। इनके माता 
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पिता बाल्यकाल प्रें ही मर गये--पिता का नाम था भागीरथ 
तथा माता का सुनन्दा देवी। श्यामादास नामक इनके भाई 
भी थे जिनके नास्तिक विचारों के कारण ये बड़े ही दुःखित 
रहते। बालकपन में घर छोड़कर बेरागी बन गये। बुंदावन में 
नैछ्टिक ब्रह्मचारी रहकर भजन तथा ग्र थ-रचना में जीवन बिताने 
लगे। इनके ग्रंथ अधिकतर संस्कृत में दी हें--(१) गोविंद रीला- 
मृत-कमनीय काव्य है जिसमे राधाकृष्ण को व्‌ दावन लीला का 
सुचारु वर्णन किया गया है। इसका बंगभाषा में अनुवाद 
यदुनंदनदास ने १६१० ई० में किया। (१) ऋष्णकर्णोम्नत की 
टीका, (३) प्रमरल्लावली, ( ४ ) वष्णवाष्टक, (५) रागमाल 
आदि अन्य संस्कृत प्रथ भी उपलब्ध हैं । 


परंतु इनकी सर्वश्रष्ठ रचना है--चैतन्यचरितामत जो 
इनकी विपुल्न उज्ज्वल कीर्ति का सवग्रधान शआ्राधारपीठ है। ग्रथ 
बंगभाषा में हैं, परतु उसमें ब्रज़भाषा का भी पर्याप्त मिश्रण है। 
इसी मिश्रित भाषा को 'त्रजबुली? (ब्रजबोली ) के नाम से 
पुकारते हैं !१ बेष्णव साहित्य का यह रत्न है। बंगला में इसको 
वही नाम ओर सम्मान प्राप्त दे जो हिंदी में तुलसीदास के 
रामचरित-मानस को । जिस प्रकार तुलसीदास का श्रथ हिंदी 
जनता के ज्ञिए सकल शास्त्रों का सार तथा निःस्यन्द है, उसी 
प्रकार चेतन्‍्य चरिताम्ृत बंगात्न की धार्मिक जनता के गत्ते का 
द्वार है। है भी यह बड़ी प्रोढ़् रचना। सुगम भाषा में दुर्गम 
तत्त्वों का विशदीकरण इस अंथरत्न की विशेषता है। कविराज 
महोदय की नितांत वृद्धावस्था की यह कृति है। ७६ वर्ष 
की अवस्था में भक्तों की प्रार्थना पर इन्होंने महाप्रभु चेतन्‍्य की 
जीवन लीला लिखने का उपक्रम किया। पूरे सात बर्षों मैं 
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इसकी रचना की गई। १५०३ शाके (८१५८२ ई०) में ८छ्ू 
बष की उम्र में यह प्रंथ समाप्त हुआ। 

इस ग्रथ मे चैतन्य के जीवन चरित का विस्तृत वर्णन है | 
प्रथ में तीन खंड हं--( १ ) आदि्लीला (१७ सर्ग ) में चैवन्य 
के अवतार की पूर्वपीठिका तथा भक्तिमाग का मुख्यतः विवररण 
है। (२) मध्यत्लीला ( २५ सर्ग ) में चेतन्‍न्य के जन्म, लीख्प 
तथा यात्राओं का वणन है । प्रसंगतः: उनके उपदेशों का बड़प 
ही विशद्‌ विवेचन उपलब्ध होता है। (३) अंतलीलाः 
(२० सं ) में चेतन्य के अंतिम जीवन की घटनायें वर्णित हैं । 
साथ ही स्राथ उनके कोतेनों की प्रक्रिया तथा तत्जन्य दिव्योन्माद 
का कमनीय वर्णन हे। इस प्रकार यह ग्रंथ काव्य तथा शास्त्र 
दोनों की दृष्टि से उपादेय है। चैतन्य चरित का विस्तृत वर्णन 
तो है ही, साथ द्वी साथ बेष्णव मत के दाशनिक रहस्यों का 
विशद्‌ तथा सांगोपांग विवेचन है । प्रथकार के समकालीन 
नित्यानंददास के विख्यात ग्रथ प्रमविज्ञास में इनके अवसान 
की विचित्र घटना उल्लिखित है। कविराज जी ने जब सुना कि 
उनके ग्रथ की एकमात्र हृस्तलिखित प्रति को डाकुओं ने लूट 
लिया, तब उनकी रत्यु उसी समय हो गई। यह घटना 
१४६८ ई० की है। अतः इनकी स॒त्यु पूरे १०२ वष में हुई थी। 

इस प्रकार १६ बीं शताब्दी में बृंदावन चेतन्य मत के प्रचार 
तथा प्रसार का कंद्रबिंदु था। चेतन्य मतानुयायी गौडीय 
वष्णवों के सिद्धांत का परिष्कार यहीं किया गया। छ्ें 
गोस्वामियों ने यहीं रहकर अपने संप्रदाय के सिद्धांतों तथा 


१ शाकेडग्निबिन्दुबाणेन्दी ज्येष्ठे इन्दावनान्तरे। 
सू्यहि ह्मसितपश्चम्पाँ अन्योज्यं पूर्णतां गतः ॥ 


पूश्टः भागवत संप्रदाय 


आचारों का पर्याप्त रूपेण उपबृंहण किया । वतेमान वृंदावन इन 
भ्ष ब्््क हा क् 

गोडीय बष्णवों की घोर तपस्या, शश्रांत अध्यवसाय, दृढ 

भगवकन्निष्ठा तथा व्यापक प्रभाव का जाज्वल्यमान प्रतिनिधि है। 


(३) 
दाशेनिक सिद्धांत 


' साध्वमत की शाखा होने पर भी चेतन्यमत का दाशंनिक 
दृष्टिकोण सवथा स्वतंत्र तथा पृथक है। माध्वयमत की मूल 
दृष्टि हेतवाद की है जिससे भिन्‍न चेतन्य मत का नाम है-- 
अचिन्त्य भेदामेद । भगवान्‌ श्रीकृष्ण ही परमतसत्त्व हैं। उनकी 
अनंत शक्तियाँ हैं। शक्ति और शक्तिमान्‌ सें न तो परस्पर सेद्‌ 
ही त्िद्ध होता है और न अभेद, इन दोनों का संबंध तक के 
द्वारा अचिन्ध्य है। इसीलिए इस मत की प्रसिद्धि 'अवचिन्त्यभेदा- 
भेद! नाम से की जाती है। इस प्रिषय में रूप गोस्वामी ने 
'ज्घुभागवताम्॒त' में स्पष्ट ही लिखा है-- 

एकत्वं च एथक्त्वं च तथांशत्वम्ुुतांशिता । 
तस्मिन्नकन्न नायुक्तन अचिन्त्यानन्तशक्तितः | ---१।४० 
झचिन्त्य अनंत शक्तियों के कारण उस एक ही पुरुषोत्तम में 
एकत्व ओर प्रथकत्व, अंशत्व तथा अंशित्व का रहना कथमपि 
अयुकत नहीं रहता । श्री जीव गोस्वामी के कथनानुसार” भगवान्‌ 


£ स्वरूपायमिन्नत्वेन चिन्तवितुमशक्यत्वाद्‌ भेद, मिन्नत्वेन चिन्त- 
यितुमशक्यत्वाद्‌ अभेदश्च प्रतीयते इति शक्तिशक्तिमतोमंदाभेदी शअ्रज्ञी- 
कृती। तौच अ्रचिन्यों। स्वमते त अविन्तमेदामेदावेव अखिन्त्य- 
शक्तित्वात्‌ । “-जीब गोस्वामी : मगवत्सन्दम | 
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श्री ऋष्ण में उनकी स्वरूप आदि शक्तियों से अभिन्न रूप से 
चिंतन करना अशक्य दाने से वह भिन्न प्रतीत होता है और उनसे 
भिन्न रूप से चिंतन करना अशक्य होने के कारण वह अभिन्न 
प्रतीव होता है । अतः शक्ति और शक्तिसान्‌ में सेद और अभेद 
दोनों सिद्ध होते हैं और ये दानों ही अचिंत्य शक्ति होने के 
कारण “अवचिन्त्य” माने जाते हैं। इस प्रकार अचिंत्य शक्ति के 
कारण यह प्रपंच न तो भगवान के साथ हा एकांतवया भिन्न ही 
प्रतीत हाता है ओः न अभिन्न हो | इसीलिए इस मत का दाशे- 
निक दृष्टिकोण अविल्यमेदम्रेद”ः की सज्ञा स अभिद्विव किया 
जाता है। 
इस मत का खार अंग निम्नलिखित प्रसिद्ध पद्म में दिया 
गया है-- 
आराध्यो भगवान्‌ व्रजेशतनयस्तदूधाम वृन्दावन 
रम्या काचिदुपासना त्रजवधूवर्गेण या कल्पिता। 
शार्ख भागवतं प्रमाणममलूं, श्रेमा पुमर्थों महान 
श्री चेतन्यमहाग्रभोमतमिदं तत्राद्रो नः पर; ॥ 


ब्रजस्वामी नंद के पुत्र श्रो ऋृष्ण ही आराधनीय भगवान्‌ हैं। 
उनका धाम हे--बूंदावन । ब्रज़् की गोपिकाओं के द्वारा को गई 
रसशणीय उपासना ही साधकों के लिए माननीय प्रामाणिक उपासना 
है | श्रीमद्भागव॒त निमल प्रसाणशाद्व है। प्रेम ही सवश्रष्ठ पुरु- 
षाथ हे--चैतन्यमत का यही सारांश है। 

चेतन्यानुसार महान्‌ पुरुषाथ है-प्रेम। 'श्रेमा पुमर्थों 
महान!ः--भक्ति को सवश्रेष्ठ पुरुषाथ मानना अपना महत्त्व 
रखता है। दाश॑निकों के द्वारा निर्णीत पुरुषार्थ चार प्रसिद्ध हैं-- 
धम, अर्थ, काम ओर मोक्ष । परंतु यह मत भक्ति को पंचम 
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पुरुषार्थ' के रूप में अहण करता है। भक्ति दोनों प्रकार की 
होती है--घाघनरूपा और साध्यरूपा । भक्ति स्वतः साधन भी 
है तथा साध्य भी है। श्री ऋष्ण का भक्त मुक्ति को भी अपनी 
उपासचा में अंतराय समझ कर उसझी प्राप्ति को अपने जीवन 
का लक्ष्य नहीं बनाता । उसका एकमात्र लक्ष्य होता दै--श्रोऋष्ण 
की रागात्मिका भक्तित। रूपगोस्वामी के अनुसार भक्ति है श्रा- 
कृष्ण का अनुकूलता से अनुशीलन या सेवन जिसमें अन्य अभि- 
लाधाओं की कोई भी सत्ता नहीं रहती और जो ज्ञान, कम आदि 
से कथमपि आवबृत नही रहता-- 


अन्यामिल्रपिताशुन्यं ज्ञानकर्माथनाइतम । 
आनुकूल्येन कृप्णानुशीलन भक्तिरुत्तमा ॥ 
“-भक्तिरसाम्तसिंधु १।१।११ 
श्रीमद्भागवत में स्पष्ट ही इसी भक्ति की श्र छ्ठता का वर्णन 
अनेक स्थलों पर किया गया है। भगवान ने स्वयं ही अद्दैतुकी 
तथा अव्यवहिता भक्ति की प्रशंसा करते हुए कद्दा है-- 


दीयासानं न ग्रहन्ति विना मत्सेवर्न जनाः | 


चेतन्यमत की पंचम पुरुषार्थ की कल्पना का आधार श्री- 
मद्भागवत के द्वी बचन हैं। श्रीकृष्ण का स्वयं कथन है-- 
न किन्चित्‌ साथवो घीरा भक्ता हा कान्तिनो मम । 
वान्डन्त्यपि मया दृत्त कैवल्यमपुनभंवस्‌ ॥ 


आर्थात्‌ भगवान्‌ के सदाचार-संपन्न, थैयवान्‌ तथा एकांत 
निष्ठावाले भक्त उनके द्वारा दिये गये शआ्ात्यतिक मोक्ष की भी 
अभिलाषा नहीं करते। 
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श्रीकृष्ण ही अचिन्त्य शक्तिमान्‌ भगवान्‌ परम तत्त्व हैं। वे 
झपने तीन विशिष्ट रूपों से विभिन्न लोकों में प्रकाशित होते हैं | 
श्री कृष्ण के इन रूपों के नाम हें--(१) स्वयं रूप, (२) तदेकात्म 
रूप, ( ३) आवेश । भगवान्‌ का 'स्वयं रूप ' बह है जो दूसरे के 
ऊपर आश्रित न होकर, अन्य की अपेक्षा न रखते हुए, स्वयं 
आविभूत द्वोता है* । त्द्धसंहिता का यह कथन इसी रूप की 
पुष्टि में है-अनादिरादिगोंविंद: सवकारणकारणम्‌ | भगवान्‌ 
स्वय इस विशाल सृष्टि के आदि है तथा समग्र कारणों के 
भी कारण है, परंतु वे स्वयं अनादि हैं-उनका आदि या 
कारण कहीं से भी नहीं है । 'तदेकात्मरूप' का अथ है वह 
रूप जो स्वरूप से तो स्वयरूप के साथ अभिन्न रहता है, 
परतु आकृति, अंग-सन्निवेश तथा चरित से उससे भिन्न 


रहता है? । यह रूप भी दो प्रकार का द्वाता है--विज्ञास और 
ओर रवाश | विलास रूप वह है जो स्वरूपत:” दूसरे आकार 


का होता है तथा शक्ति में प्रायः उसके तुल्य द्वोता है। जैसे 


१ लघुभागवतामृत १॥११ 
२ अनन्यापेक्षि यद्‌ रूपं स्वयंहपः स उच्ण्ते 
“हीं, १।१२ 
३ यद्रप॑ तदभेदेन स्वरूपेण विराजते। 
आकत्यादिमिसन्‍्याइक्‌ स तदेकात्मरूपकः ॥ 
“-वहीं १।१४ 


४ स्वरूपमन्याकारं यत्‌ तस्थ भाति विल्ञासतः 
प्रायेशात्मसमं शकृत्या स विल्लासो निगयते। 
“वही, ११५ 
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गोविंद के विज्ञास हैं परमव्योम के अधिपति नारायण और 
परमव्योमेश नारायण के बिज्ञास है आदि वासुदेव। इन दोलनों 
के आकारों में समानता होने पर भी मूल देवता तथा आचरण 
की भिन्नता के कारण प्रथकृता द्वो रहती है। स्वांश रूप 
विल्ञासरूप के आकृत्या समान होने पर भी शक्ति में न्‍्यून होता 
है जेस संकषण आदि पुरुषाबतार तथा मत्य्य आदि लीला- 
बतार । (३) आवेश रूप" इन दोनों भेदों से स्था भिन्न 
होता है। वे महत्तम जीव आवेश कहे जाते हैं जिनमें ज्ञान 
शक्ति आदि की स्थिति से भगवान्‌ आधिष्ट प्रतीत होते हैं जैसे 
बेकुंठ में शोष, नारद तथा सनकादि ऋषि गण । 

भगत्रान्‌ अचिन्त्याकार अनंत शक्तियों से संपन्न है, परंतु 
उनकी तीन द्वी शक्तियाँ मुख्य होती हैं-- 

(१ ) अंतरंगा शक्तिजचित्‌शक्ति > स्वरूप शक्ति 

( २ ) वटस्थ शक्ति > जीवशक्ति 

( ३ ) बहिरंग शक्ति ८ माया शक्ति 

अंतरंग शक्तित भ्रगवद्रूपिणी होती है। सत्‌, चित्‌ तथा 
आनंद के कारण भगवान्‌ की यह स्वरूपशक्ति एकात्मिका होने 
पर भी त्रिविधा होती है-- 

( के ) संधिनी ८ इसके बत्तपर भगवान्‌ रबयं सत्ता धारण 
करते हैं, दूसरों को सत्ता प्रधान करते हैं और समस्त देशकात् 





१ ताहशो न्यूनशक्ति यो व्यनक्ति स्वांश ईरितः । 
११६ 
२ ज्ञान-शक्त्यादिकलया यत्राविष्टों जनादनः। 
त आवेशा निगद्न्ते जीवा एवं मदृत्तमाः ॥ 
१।७॥ 
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तथा द्रव्यों पें ब्याप्त रहते हैं ( सदात्मापि यया सच्तां घत्ते ददाति 
च सा सवदेशकालद्रव्यव्याप्रि-हेतु:ः संधिनीशक्ति:१ ) 

( स्न) संवित्‌ू-भगवान्‌ स्वयं चिदात्मा है। इसी शक्ति के 
बल पर वह रवयं अपने को जानते हैं ओर दूसरे को ज्ञान प्रदान 
करते हैं (>संविदात्मापि यया संवेत्ति संवेदयति च सा संवित्‌* ) 


( ग ) हादिनी--भगवान्‌ आनंदरूप हैं । वह शक्ति जिससे 
वे स्वयं आनंदका अनुभव करते हैं तथा दूसरों को आनंद का 
प्रदान करते हैं 'हादिनी शक्ति! कद्दी जाती है। इस विषय में 
बेदूयमणि का दृष्टांत मक्तिप्रंथों में दिया जाता है। एकही बेंदुय- 
मणि नील पीत आदि त्रिविधरूप धारण करता है, बसे ही एका 
परा शक्ति त्रिविधरूपों में विभक्त होकर तीन रूप धारण करती 
है (-हादात्मापि यया हादते ह्ादयति च सा हादिनीशक्तिः । 
तत्तत्‌ प्राधान्येन स्फूर्तेः तत्तद्रूपं तस्था एकस्या बैदूयबद्बसीयते3) 


तटस्थ शक्ति वह है जो परिच्छिन्नम्वबभाव, अगुत्वविशिष्ट 
जीवों के आविर्भाव का कारण बनती है | मायाशक्ति का ही नाम 
है बहिरंग शक्ति | यही जगत्‌ के आविभाव का कारण बनती 
है । स्वरूपशक्ति तथा मायाशक्ति के बीच में स्थित होने के 
कारण ही जीवशक्ति तटसख्थ (या दोनों के तट पर रहने वाली ) 
शक्ति कहल्ञातो है। इन तीनों शक्तियों के समुच्चय की संज्ञा 
है--पराशक्ति। भगवान्‌ स्वरुप-शक्तति से जगत्‌ के निमित्त 
कारण होते हैं और जीव-माया शक्तियों से डपादान कारण 
होते हैं। माध्वमत ईश्वर को केबल निमित्त कारण ही मानता 


१ बलदेव विद्याभूषण--सिद्धान्तरक् पृ० ३६ ॥ 
२, ३ सिद्धांतरत्न पृष्ठ ४० ( सरस्वती भवन सीरीज़ काशी ) 
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है, परंतु इसके विपरीत चेतन्यमत उन्हें अभिन्‍ननिमित्तोपादान 
कारण मानता है अर्थात्‌ चेतन्‍्यमत में ईश्वर निमित्त कारण भी 
होते हैं तथा उपादान कारण भी | जगत में धर्म की वृद्धि तथा 
झधर्म के नाश के लिए भगवान्‌ का अवतार होता है। 
जगत्‌-चैतन्यमत में जगत्‌ नितरां सत्यभूत पदाथ है, 
क्योंकि यह सत्यसंकल्प सबंबिद्‌ हरि की बहिरंगशक्ति का विल्ञास 
है। श्रुति तथा स्व्ृति एक स्वर से जगत्‌ की सत्यता प्रमाणित 
करती हैं। ईशावास्य उपनिषत्‌ कहता है कि भगवान्‌ ने 
शाश्वतकाल तक यथार्थ भाव से अर्थों या पदार्थों का निर्माण 
किया । विष्णुपुराण ने स्पष्टतः कद्दा है कि यह अखिल जगत्‌ 
आविर्भाव तथा तिरोभाव, जन्म और नाश आदि विकल्पों से 
युक्त होकर भी अक्षय! तथा “नित्य! द्वे। महाभारत का भो 
इस विषय में ऐकमत्य है?--सत्यं भूतमयं जगत्‌। फिर भी 
इसको अनित्य बठल्ाना वेराग्य के निमित्त है। सृष्टि के नाश 
होने पर प्रलय दशा में भी यह जगत्‌ ब्रह्म में श्रनभिव्यक्त रूप 
से वर्तमान रहता है जिस प्रकार जंगल में रात के समय पत्तियों 


व जि कल कट आधिलकि सन मिकी जी हिल की मल से नल कम 
१ कविमनीषी परिभूः स्वयंभू- 
यौयातथ्यतो 3र्थान्‌ व्यदधाब्छाश्वतीमभ्यः समाभ्यः । 
--ईैशा० (८ ) 
२ तदेतदक्लयं नित्य जगन्धुनिवराखिलम्‌ | 
आविर्भाव-तिरोमाव-जन्मनाश-विकल्पवत्‌ | 
--विषूतु पुराण १।२२।६० 
३ ब्रह्म सत्यं तप: सत्यं चैब प्रजापतिः । 
सत्यादूगतानि जातानि सत्यं भूतमयं जगत्‌ ॥ 
--महाभारत, अश्व० पव॑ ३४३४ 
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की सत्ता। वे वतमान रहती हैं, परंतु कालवशात्‌ उनकी व्यक्ति 
नहीं होती । ( वनल्लीन विहंगवत्‌--प्रमेयरत्नावत्नी ३॥२ ) 


साधनमाग--भगवान्‌ को अपने वश करने का सर्वश्र छल 
साधन है--भक्ति । कम का भी उपयोग है। वह चित्त को 
शुद्ध बनाकर उसे ज्ञान तथा भक्ति के पात्र बनने की योग्यता 
प्रदान करता है। भक्ति भी ज्ञान का एक विशिष्ट प्रकार है | 
वह केवल ज्ञान से नितांत भिन्न होती है। ज्ञान के दो प्रकार 
होते हें--केवल ज्ञान तथा विज्ञान | दशनके भी दो ढंग होते हैं-- 
बिना पत्चक गिराये हुए हुए निनिमेष दृष्टि से अवलोकन तथा 
दूसरा है कटाक्ष-बीक्षण । इनमें मनिर्निमिष वीक्षण की तरह तक्-त्वं 
पदाथ का अनुभव प्रथम प्रकार का ज्ञान है तथा अपाड्वीक्षण के 
समान विचित्र ज्ञान का नाम है--भक्तित । भगवान्‌ के बशी 
करण के निमित्त यही भक्ति सर्वश्रष्ठ उपाय है। संवित्‌ तथा 
हादिनी शक्तियों का संमभिश्रण भक्ति का सार है। यह भक्ति 
स्वरूपात्मक होने से भगवान्‌ का अप्रथग विशेषण है तथा भक्तों 
का प्रथगू विशेषण। भक्ति के दो प्रकार हैं-- विधि-भक्ति तथा 
रचिभक्ति या रागात्मिका भक्ति। विधि-भक्ति के उदय में 
शास्त्रों में निर्दिष्ट उपाय श्र यरकर द्वोते हैं, परंतु रागात्मिका 
के उदय के लिए भक्त की आतंता या दयनीयता ही प्रधान 
कारण हैं। भागव्रत का यह पद्म रागात्मिका की ही व्याख्या है-- 


अज्ञातपक्षा इव मातरं खगाः 

स्तन्यं यथा वत्सतराः झुधार्ता:। 
प्रियं प्रियेव च्युपितं विषण्णा 

मनो$ रविन्दाक्ष ! दिदक्षते त्वाम ॥ 


पू२६ भागवत सम्रदाय 


हे कमल-विलोचन ! आप को देखने के लिए मेरा मन उसी 
प्रकार छटपटा रहा है, जिस प्रकार पक्षो के बिना पंख उगे हुए 
बच्चे अपनी माता के लिए, भूत से व्याकुत्न छोटे बड़े 
अपनी दूध देने वाली जननी गाय के लिए तथा परदेश में गये 
हुए प्रियतम के ल्ञिए उदास तथा विषण्ण पश्रियतलमा। इन तीन 
उदाहरणों के देने में भी स्वारस्य है | यह प्रेम किसी एक ही लोऋ 
की बस्तु नहीं है, प्रत्युत पत्ती, पशु तथा मानव जगत्‌ सब में यह 
अंतर्निहिंत तत्त्व की तरह व्याप्त होने वाल्ञा प्रधान स्रार है। 
यही दे रागात्मिका भक्ति का दृष्टांत । ब्रज गोपिकाओं का प्रेम 
इस भक्ति का चरस उदाहरण माना जाता है। भक्तवर नारद 
जी ने अपने भक्ति-सूत्र म गोपीप्रम! को द्वी उत्कृष्ट प्रम माना 
है--तथा हि ब्रजगोपिफानाम्‌। इसका एक रहस्य है । 


गौडीय वेष्णवों ने सवप्रथम भक्तिरस की अबतारणा 
तथा स्थापना साहित्य जगत्‌ में की । इस विषय में रूप गोस्वामी 
का प्रथ 'भक्तिरसाम्ृत सिंधु! भक्तिरस का सांगोपांग विवेचन 
करता है। भगवान्‌ श्रीकृष्णकी भावमयी गोल्ोकलीला पाँच भावों 
से संबंध रखती है-शान्त, दास्य, सख्य, वात्सल्य तथा माधुये। 
यह क्रम उत्कष बोघन करता है। रति की निम्नकोटि शान्त में 
रहती हैं और उसका चरम अवसान रहता है माधुये में । माधुय॑ 
भाव की रति तीन प्रकार की होती है-(क ) साधारणी रति 
(ख ) समज्जसा रति, ( ग) समथों रति। साधारणीरति का 
उपासक भकक्‍त अपने ही आनंद के लिए भगवान्‌ की सेवा तथा 
प्रीति करता है। फल्न-स्वरूप उसे मथुराधाम की प्राप्ति होती है 
जेसे कुबजा । समठ्जसा रति वाले मक्‍त को द्वारिका धाम को 
प्राप्ति हाती है जेसे रूक्मिणी जाम्बबती आदि पट्टरानियाँ। इसमें 
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कतव्य बुद्धि से दी प्रेम का विधान होता है। समर्थारति में 
अपने स्वार्थ की तनिक भी गध नहीं रहती; इसका डउपाखक 
भक्त भगवान्‌ के दी आनंद के लिए सेवा तथा उपासना करता 
है। एकमात्र लक्ष्य होता है उसका भगवान्‌ का आनंद । इसके 
लिए वह शास्त्र की मर्यादा का भी डल्लंघन करने में संकाच 
नहीं करता। इस का दृष्टांत है--गोपिका। यद्दी भ्राव अपने 
उत्कष पर पहुँच कर “महाभाव! या 'राधाभाव! के नाम से 
विख्यात होता है। इस प्रकार चेतन्यमत में रस-साधना ही 
प्रधान साधना है। सहजिया वेष्णवों के साथ चेतन्य भक्तों का 
इस विषय में बहुत कुछ साम्य है। यह भी भक्ति-शास्त्र का 
अनुशीलनयोग्य रहस्य है । 


दा # 


पूर८ भागवत संप्रदाय 


(३) 
उत्कल में वेष्णव-धर्म 


आजकल उत्कल देश भागवत घम का एक महलनीय प्रांत है 
जहाँ पर मोक्षदायिनी सप्त पुरियों में जगन्नाथपुरी अन्यतम है। 
यह स्थान नीलाचल तथा पुरुषोत्तम क्षेत्र के नाम से ही अभिद्दित 
किया जाता है। पुरी में भगवान्‌ विष्णु का नाना परकोटों, 
शिखरों तथा जगमोहनों से युक्त विशालकाय मंदिर विराजमान 
है जिसमें ऋष्ण ओर बल्लदराम अपनी भगिनी सुभद्रा जी के साथ 
प्रतिष्ठित हैं। ये तीनों मूर्तियां लकड़ी की बनी हुई हैं, इसीलिए 
जगन्नाथ जी दारुमय विग्रह होने के कारण “दारुत्रह्मः कहलाते 
हैं। उत्कल में वेष्णब धम की उत्पत्ति का काल-निरूपण जगन्नाथ 
जी के प्राकत्य के ऊपर आश्रित माना जा सकता है। 
इसलिए जगन्नाथ के आविभाव की मीमांसा प्रथमतः अपे- 
क्षित है, जिसके विषय में नारद-पुराण ( उत्तर खंड ), ब्ह्म- 
पुराण, स्कंद पुराण ( उत्कल खंड ), कपिल संहिता तथा नील्ाद्ि- 
मह्दोदय आदि संस्कृत ग्रथों में तथा प्राचीन परंपरा को निबद्ध 
करने वाले आधुनिक जड़िया-भाषा में लिखित प्रंथों में विपुत्र 
सामग्री उपत्ब्ध है। इन सब में प्रायः एक ही कथानक कतिपय 
अवांतर घटनाओं की भिन्नता के साथ उपलब्ध होता है। आवि- 
भांव की कथा संक्षेप में दी जाती है । 

सत्ययुग में अबंती के मद्दाराज्ञ इंद्रद्रुज्न के चित्त में भगवान्‌ 
नीलमाधव के दर्शन की इच्छा प्रबल्ल रूप से जाग पड़ी । परंतु 
नीज़ञमाधव के स्थान से वह अपरिचित था। किसी तीर्थयात्रा 
के प्रसंग से अखिल भारतवष के तीथ्थों के निरीक्षण करने वात्ते 
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किसी व्यक्ति से पुरुषोत्तम ज्षेत्रकी सक्षा का पता पाकर राजा 
ने अपने पुरोहित के भाई विद्यापति को स्थान तथा भगवान्‌ की 
व्थिति जानने के लिए भेजा। अनेक संकटों को मेल कर जब 
विद्यापति इस ज्षत्र में पहुचे तब घनघोर जंगल से घिरे रहने के 
कारण उन्हें भगवान का दशन न हो सका। खोज करने से पता 
चला कि कोई विश्वावसु शवर भगवान्‌ नीतल्माधव की एकनिष्ठ 
उपासना करता है ओर भगवान्‌ का दशन उसी की इच्छा के 
ऊपर निभर है। विद्यापति ने उससे भेट की और विशेष आग्रह 
पर उसकी कन्या से उन्हें शादी भी करनी पड़ी। बड़ी प्रार्थना 
करने पर विश्वावसु/डनकी आँख के ऊपर पटटी बाँध कर वहाँ 
ले जाने के लिए राजी हुआ। विद्यापति ने यह शत भी मान की 
और वह वृक्ष के मत्ष में भगवान नीलमाधब की ज्ञज्षित मर्ति को 
देख कर अपने चिर प्रार्थित इच्छा को पूर्ण किया । शवर के काय- 
विशेष से बाहर चले जाने पर उनके अचरज़ की सीमा न रही 
जब पास के रोहिणी कु ड में स्नानमात्र से उन्होंने एक कौचे को 
चतुभ्रु जी विष्णु के रूप मे परिणत होते देखा । 

विद्यापति अपने उद्द श्य में सफल होकर अबंती लौदे और 
उनके संकेत से राजा पुरुषोत्तम क्षेत्र में पहुंचा। राज़ा ने यहाँ 
वेदी के ऊपर सौ यज्ञ किये जिसके फल-स्वरूप श्वेत-द्वीपपति 
विष्णु ने स्वप्न में दर्शन दे कर काष्ठ की मृर्ति बनाने का आदेश 
दिया। आदेशानुसार राजा अगले दिन प्रातः कात्न समुद्र में 
स्नान करने गया और स्वप्न में निर्दिष्ट वृक्त के तने को घर ले 
आया | स्वयं विश्वकर्मो ने इससे भगवान्‌ की विशिष्ट मूर्ति 
बनाने का प्रण॒ किया | परंतु अपनी महारानी गुंडिचा देवी के 
आम्रद्द से राजा ने निर्दिष्ट दिनों के पहले ही घर के दरवाजे को 
खोल कर मूर्ति को अपूर्ण तथा उसके शिल्पी को अंतर्ित पाया । 


३४ 
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इसी मर्ति की प्रतिष्ठा पुराने उपासक विश्वावसु शवर के उत्तरा- 
धिकारी के सहयोग से बशाख शुक्ल अष्टमी को की गई। पूजा 
तथा भोग का;अधिकार शवर जाति के लोगों के ही सुपुद किया 
गाया । तब से आजतक इसी जाति के बल्भद्गगोत्री ब्राह्मणीकृत 
पाचक भगवान के भोगराग की व्यवस्था करते हैं । 
कृष्ण और बत्लराम के साथ सुभद्रा के स्घरूप की व्याख्या 

पुराणों में उपलब्ध होती है। सकंद पुराण ( उत्कल खंड 
अध्याय १६ ) के अनुसार सुभद्रा स्वयं चतन्यरूपिणी लक्ष्मी है । 
सुभद्रा तथा बलराम का जन्म रोहिणी के दह्वी गर्भ से हुआ था। 
फल्नतः दोनों में साहचय है। अनंत रूप से जगत के घारमा करने 
बाल्ले संकषण कृष्ण से अभिन्‍न है और उनको शक्ति रूपा लक्ष्मी 
यहाँ भगिनी रूप से वर्शित की गई है। दारुत्रह्म का जल्लेख 
शांखायन ब्राह्मण में प्रथमतः उपलब्ध होता है और उसी क! 
संकेत पुराणों मे भी मित्रता है । ब्राह्मण का श्लोक यह है-- 

आदो यद्‌ दारु छुवते सिन्धोः पारे अपुरुषम्‌ । 

तदालभस्व दुदूनो तेन याहि पर॑ स्थलम ॥ 


यहाँ पर पहले शबर जाति के राजा राज्य करते थे । जंगल 
के निवासी होने से बहुत संभव है कि इन शवरों ने क्कड़ी की 
मति बना कर उसकी पूजा करने की प्रथा चल्नाई होगी। अतः 
शबर जाति के प्राधान्य वाले स्थान मे यदि जगन्नाथ जी की 
म॒तिं काष्ठ की बनाई जाती है तो इसमें आश्चय की बात नहीं 
है। इतिहास से पता चलता दे कि ये शबर राजा विष्णु के 
उपासक थे तथा इन्द्रोंने विष्णु की प्रतिष्ठा के लिए सेकड़ों मंदिरों 


१ तस्य शक्तिस्वरूपेयं भगिनी ह्लीप्रवर्तिका | 
““रंकंदपुराण, उत्तलखंड १६॥१७ 
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का निर्मोण किया था। शिवशुप्त नामक राज़ा के विषय में यह 
कहा जाता है कि जब अष्टम अथवा नवम शतक में यवनों 
के राजा रक्तबाहु ने पुरी पर आक्रमण कर उसे ध्वस्त करने का 
उद्योग किया तब वे जगन्नाथ जी की मूर्ति का यहाँ से डठा 
कर अपनी राजधानी 'राजिम” में ले गये और उपद्रव के शांत 
होने पर पुनः उस मर्ति का पृवर मंदिर में रख दिया। आज भी 
राजिम नगरी में महानदा के किनारे जगन्नाथ जी की सर्ति 
प्रतिष्ठित है। नगेंद्र नाथ बसु का अनुमान है कि यबनों ने नहीं, 
अपि तु जावा द्वीप के निवासियों ने भारत के पूर्वी समुद्र पर 
स्थित प्रदेशों पर आक्रमण किया था और तभी म॒ति के स्थानांतर 
करने का प्रसग उपस्थित हुआ" । 


सुनते हैं कि इंद्रय मत का बनाया हुआ प्राचीन मंद्रि कालां- 
तर में बालुकाशायी हो गया । यद्दी कारण है कि सप्तम शतक के 
मध्य में जब हुएन-सांग ने इस स्थान की यात्रा की थी तब उसने 
केवल मंदिरों के शिखर ही देखे थे। इसी का उद्धार कर राज्ञा 
ययाति केशरी ने संदिर का पुनः निर्माण किया और इंद्रद्यम्न 
द्वितीय को उपाधि धारण की | एकादश शतक में चोड़ गंग ने 
उत्कत्न के राज्ञा उद्योत केशरी या उनके किसी वंशज को जीत कर 
उत्कत्न में अपना राज्य स्थापित किया । इस घटना से उत्कल्ीय 
वेष्णव धमं दक्षिण के आलवार संतों के संपर्क में आकर और 
भी अग्रसर हुआ । राजा पुरुषोत्तरदेव जगन्नाथ जी के विशेष 
भक्त थे और इन्होंने दी भगवान्‌ की चूड़ा में नीलचक्र ल्गवाया 
जो आज भी वर्तमान है। इन्हीं के पुत्र हुए राजा प्रतापरुद्र जो 
१४०३ ई० में सिंहासन पर बेठे ओर जिनके राज्यकाल में महा- 





१ हिंदी विश्वकोष, भाग ७, पृष्ठ ७०८--६ | 
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प्रद्र चतन्यदेव ने नीलाचल को अपना प्रचार क्षेत्र बनाया और 
यहीं विशेष रूप से रहने लगे। चतन्य देव के इस आगमन से 
उत्कल्लीय गैष्णव धर्म का सुबर्णश युग आरंभ होता है । 


पुरी पर बोद्ध अभाव 


आजकल के प्रायः समस्त इतिहासविदों का यह परिनिष्ठित 
मत है कि यह मूर्ति बिलकुल बौद्ध है। इसके कई कारण हैं। 
एक कारण तो यह है कि छड़ीसा में अशोकवबधन के समय में 
ही बोद्ध धर्म का प्रादुर्भाव हुआ और महायान, मंत्रयान, 
बजञ्यान और सहजयान आदि जितने बौद्ध धर्म के परिवतंन 
हुए, उनमें से प्रत्येक का प्रवाह यहाँ पूरी तोर से अनुभूत हुआ । 
बौद्ध महाविद्याज्ञय पुष्पगिरि के भग्नावशेष आज भी कटक 
जिल्ले के रन्नगिरि नामक स्थान में वतंमान हैं। तिब्बत में धर्म- 
प्रचार के लिए गये हुए अनेक बोद्ध पंडितों का जनन्‍्म-स्थान यददी 
उत्कल्न प्रांत था। मयूरभंज्ञ के नाना स्थानों में अवलोकितेश्बर 
बजञ्रपाणि, आयतारा आदि बौद्ध देवता पाये जाते हैं। अतः 
उत्कल्न में बौद्ध धमं का प्रसार मात्रा में अधिक रहा है, इसमें 
कोई संदेह नहीं कर सकता । इस स्थानीय बोौद्धवरम के प्रभाव 
से जगन्नाथ क्षेत्र के अछूता बचने की संभावना बिलकुल नहीं हे । 
उधर जगन्नाथ की मूर्ति हिंदू धर्म की अन्य परिचित देवसूर्तियों 
से नितांत विज्क्षण है। सुनते हैं कि भगवान के कल्लेवर- 
परिवतन के समय मूर्ति के'भीतर विष्णु-पंजर रक्खा जाता है। 
विद्वानों की धारण है कि संभवतः बुद्ध के शरीर की हड्डी का 
कोई ढुकड़ा इसके भीतर रक्खा जाता है। साँची से मिलते हुए 
घम यंत्रों ( बुद्ध, धर्म तथा संघ के सूचक यंत्रों) स इन तीनों 
मूर्तियों की इतनी अधिक समानता है कि इन्हें बोद्ध मूर्ति मानने 
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के लिए बाध्य होना पड़ता है। हुएन साँग ने अपने यात्रा- 
विवरण में लिखा है कि उसने मध्य एशिया के खोतान नामक 
स्थान में बुद्ध, धम, तथा संब की मूर्तियों से समन्वित रथयात्रा 
देखी थी जा जगन्नाथ जी की रथयात्रा से साम्य रखती है। 
इन्हीं सब कारणों से आजकल इतिहासवेत्ता तज्ञोग जगन्नाथ की 
मृति का बुद्ध, धम, तथा संघ की द्वी प्रतिमा मानते है? | उड़िया 
पुस्तक 'धमंपूजा विधान! में तथा अन्य ग्रंथों में जगन्नाथ जो बुद्ध 
के ही रूप माने गये हैं । 

ऐतिहासिक छानबीन करने पर यह मत बिलकुल अश्रांत नहीं 
प्रतीव होता । बौद्ध घम का प्रभाव देश में बद्धमृल् होने के कारण 
किसी न किसी मात्रा में अवश्य पड़ा होगा। परंतु धम-यंत्रों के 
साथ पार्थक्य रखने के कारण हम जगन्नाथ जी को पूरा बोद्ध 
विभ्रह नहीं मान खकते | तथ्य तो यह है कि जगन्‍्नाथपुरी 
शबर संस्कृति बोड ससकृति तथा ब्राह्मण संस्क्रति की त्रिवेणी का 
संगम है। जो आचार-विषयक बातें ब्राह्मण घमं से विपरीत 
प्रतीत होती हैं, इनका कारण शवर सस्क्ृति है जो तीनों में प्राची- 
नतम अवश्य हैं। महाप्रसाद की पवित्रता तथा उसके अद्दण 
का व्यापक आदर शबवरराजाओं के उद्योग के फल हैं। सोम- 
वंशी उत्कल्न नरेश शवर राज शिवशुप्त तथा अवगुप्त के अधीन 
थे और इन्हीं लोगों के आम्रह पर महाप्रसार के ग्रद्दण का प्रच- 
तन हुआ |! यह शवर प्रभाव का द्योतक है, बोद्ध प्रभाव का 
नहीं । ययावि केशरा ने ब्राह्मणों के द्वारा म॒र्ति की प्रतिष्ठा अवश्य 
कराई; परंतु पूजा के बिषय में शवर पद्धति काह्दी अमनुप्तरण 
हुआ | आज भी जगनन्‍्ताथ जी के लेप संस्कार आदि के ऊपर 

१ जल्नधिर तीरे स्थान बौद्धर्पे भगवान्‌ 

हय्या ठुमि कृपावल्लोकन । 
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शबरों का पूर्ण अधिकार है। उनके वंशधर दैतापति' के 
नाम से प्रसिद्ध हैं तथा पूजा के विषय में अधिकारी हैं। 


तथ्य जो कुछ भी हो इतना तो निश्चित है कि इस देश में 
बेष्णाव धर्म का प्रचार पहले से था। हाथी गुम्फा के शिज्ञालेख 
( द्वितीय शतक विक्रम पूर्व ) के एक वणण न से अनुमान लगाया 
जाता है कि उड़ीसा कृष्ण भक्ति शाखा से परिचित था। भव- 
वंश की दो रानी दंडी और त्रिभुवन महादेवी ने दान-पत्र में 
अपने को परम वेष्णवी लिखा है। चेतन्य के आगमन के बहुत 
पहले भागवत का उड़िया अनुवाद हो चुका था। सन्‌ १०७८ सें 
गंगा वंश की स्थापना के बाद उत्कल्न आलवार वष्णवों के संपक 
में भी आया था। उड़ीसा के वष्ण॒व विद्वान्‌ राय रामानंद चेतन्य- 
देव से पहले ही प्रसिद्ध हो चुके थे। इससे सिद्ध होता है कि 
उत्कल देश में वेष्णब धर्म का प्रचार गुप्त काल में भागवत घम 
की सबदेशीय उन्नति के युग में ही सम्पन्न हुआ | 


(२) 


मध्ययुग में वैष्णव धम 


१६ शतक में चैतन्यदेव ने जगन्नाथ क्षेत्र को अपनी भक्ति 
ओर तपस्या का मुख्य केंद्र बनाया और बंगाल से आकर वे 
यहीं रहने लगे । उनका आगमन उत्कल-देश में घम तथा 
साहित्य की क्रांति का युग है । इस समय के उत्कल्न नरेश प्रताप 

- रुद्रदेय स्वयं बड़े पंडित थे | उनका द्रबार धम-संमेलन का प्रतीक 
था। वे स्वयं चौतन्‍्य महाप्रश्ु के प्रभाव में आकर परम वेष्णव 
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तथा जगन्नाथ जी के एकनिप्ठ उपासक हो गये थे। शाक्त ग्र थ- 
कार लद्मीघधर भी उनकी सभा को सुशाभित करते थे। चौतन्य 
के प्रभाव से उत्कत्त साहित्य में पाँच बड़े वेष्णव कवि हुए जो 
“पंच सख्रा! के नाम से प्रसिद्ध हैं। उनकी भावना, विचारधारा, 
योगाभ्यास तथा भगवदूभक्ति की कल्पना में इतना साम्य है 
कि एक ही चिता-सरित्‌ के 'पाँच प्रवाह? माने जाते हैं अथवा 
एक ही ज्ञानदीपक के भिन्न भिन्न पाँच शिखा होने के कारण ये 
पंचशिखा के नाम से भी प्रसिद्ध हैं । 

इन पाँचों कवियों के नाम हें--( १) बलरास दास, (२) 
अनंत दास, ( ३) यशोवंत दास ( ४ ) जगन्नाथ दास, (५) 
अच्युतानंद दास । इनमें बल्नराम दास सबसे वयोश्रेष्ठ थे तथा 
अच्युत दात सबसे छोटे थे। अच्युतानंद की लिखी हुई 'डद्य- 
कहाणी' नामक ग्रथ के उल्लेख से इनका जन्मकाल इस प्रकार 
मानता ज्ञा सकता हे--बलराम--१४७३ ई०, अनंत--१४७४ ई०, 
यशोबंत ओर जगनन्‍नाथ--१५४७६ ई० और अच्युत--१४८६ ई० । 
इस प्रकार ये पाँचों कवि एक ही समय पेदा हुये। अच्युतानंद 
का कहना है, 'ऋष्ण की इच्छा से हम पैदा हुए हैं। राधा और 
लीला प्रचार करने के लिए हमने पंचसखा का जन्म लिया है?। 

पंचसखाओं के जातिनिर्णय का काय भी दुरूद्द है। सामान्य 
रीति से य समाज की निम्न श्रेणी के व्यक्ति माने जाते हैं । बल- 
रामदास वाउरि (उत्कल की एक आयतर जाति) जाति के माने 
जाते हैं | 'प्रणयगीता' के आरंभ में उन्होंने अपना जो परिचय 
दिया है" उससे ब्राह्मणों के द्वारा उनके तिरस्कार की बात स्पष्ट 


बहच्क 


रूप से कलकती है। 'मुक्तमंडप' में शूद्र के मुंह से वेदांत की 


१ नगेंद्रनगाथ बसु--माडन बुद्धिमम प० ६४--६६ पर उद्घृत | 
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चर्चा सुनकर प्रतापरेव इनसे नितांत अप्रसन्न हुए थे, परंतु जड 
व्यक्ति को शास्त्र भ्रवचचन की पटुता प्रदान कर इन्होंने अपने 
चमत्कार का परिचय दिया। तब कहीं जाकर इन्हें आदर तथा 
सम्मान प्राप्त हुआ | परंतु कारणवश ये राजा के सम्मान तथा 
सत्कार से पीछे वंचित किय गय । प्रतापरुद्रदेव की मृत्यु के बीस 
वर्ष अनंतर १४४१ ई० मुकुंददेव के सिंहासनारूद होने पर इन्हें 
वह प्राचीन गौरब पुनः प्राप्तहुआ । 


कोई अ्रच्युतानंद को ग्वाला बतलाता है तो कोई ज्ञत्रिय। 
परंतु वे स्वयं लिखते हैं. कि उनके पितामह करण थे और राज 
दरबार में नकल्ननवीस का काम करते थे | उनके पिता जगन्नाथ 
जी के मंदिर में नोकर थे ओर इसलिए उनकी उपाधि “खुंटिया! 
थी। लेकिन बह स्वयं भक्त तथा भक्त के प्रचारक होने के 
कारण अपने को शुद्र कहते हैं । इन पंच सखाओं के नाम के अंत 
में जे दास पद्‌ उपाधि के लिए प्रयुक्त है वह जाति का सूचक 
न होकर धम-संप्रदाय का चिन्ह है। दास शब्द का अथे है 
ब्रह्म के स्वरूप को यथाथतः जाननेवाला अर्थात्‌ ब्रह्मज्ञानी । 'शुन्य 
संहिता! में दास पद की यही व्याख्या है-- 


नामतत्व चिन्हि | आत्मातत््तज्ञानी नामब्रह्म यार आश । 
ब्रद्मदर्शी सहि अवश्य अटइ अभ्ुुड्र सेहद्दि दास ॥! 
अध्याय १६ 


संत्तों को जाति पांति के ऊपर विशेष आग्रह नहीं द्ोता। 
प्रतीत होता है कि भगवान्‌ के चरणारबिंद की श्रद्धापृबक सेवा 
को शूद्रवृत्ति का प्रतीक मानकर ये परम वष्णव लोग अपनी 
दीनता सूचित करने के लिए अपने को शूद्र कहने लगे थे । 
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इन लोगों ने बड़िया भाषा में अनेक म्ंथों का भी प्रणयन 
किया था जिनमें से कुछ ही ग्रथ अन्च तक प्रकाशित हो सके 
हैं। बलराम की रचनाओं में गुप्तगीता, प्रशवगीता, विराटगीता, 
सारस्वतगीता तथा ब्रह्माण्डभूगोल गीता मुख्य हैं । बडिया 
भागवत के अमर रचयिदा जगन्नाथ दास संस्कृत श्रथों 
के भी लेखक हैं। अच्युतदास की शून्य संद्विता? शून्यतत्त्व 
का प्रतिपादक सवश्रष्ठ भ्रथ है जो 'अनादिसंहिताः तथा 
अनाकार संहिता? की अपेक्षा नितान्त महच्वशाल्षी, उपादेय तथा 
ल्लोकप्रिय है। 


( हे) 
पंचसखा-धम्म 


पंचसखा के द्वारा उपदिष्ट शिक्षा के विषय में विद्वानों में 
'परयोप्त मतभेद है | मुख्यतया ये लोग श्री चेतन्यमहाप्रश्ु के लीला- 
परिकर माने जाते हैं । चेतन्य देव के आने पर प्रमाभक्ति की 
जो बाढ़ उत्कल्न देश में आई, उसी को इन लोगों ने इस प्रांत के 
घर घर में पहुँचाया । अतः ये पूर्ण बेष्णव ही हैं। उड़ीसा के 
साहित्यिक विद्वानों तथा आज्ञोचकों का यही मत है। श्री नर्गेंद्र- 
नाथ वसु मद्दोद्य इनके प्र॒ंथों में महायानीय बोद्ध सिद्धांतों 
जैसे शन्य, धम, महाशुन्य आदि की प्रचुरता देखकर उन वेष्णव 
सतों को प्रच्छन्न बौद्ध मानते हैं। १८७५ ई० में उत्कत्ष में जब 
महिमाधमे! नामक बौद्धभावापन्न नवीन धर्म का उदय हुआ तब 
इन पंचसखाओंके प्रथ उसके लिए मान्य तथा सिद्धांत-प्रतिपादक 


पूरेण भागवत संप्रदाय 


माने गये | यह घटना भी उनके मत की पोषिका सानी गई है। । 
तीसरे मत के अनुसार ये पंचसखा तांत्रिक मत के प्रचारक 
मानें जाते हैं । इनके प्र थों में यंत्र-मंत्र की खूब चर्चा है, गुरु की 
महिमा का वर्णन है, कुण्डलिनी को जाग्रत कर सहस्रार में शिव 
के साथ शक्ति के संगम की पर्याप्त चर्चा है। इसीलिए कुछ लोग 
इन्हें नाथपंथी तांत्रिक मानने के पक्ष में हैं । 

ऊपर के विभिन्न मतों में कुछ न कुछ सत्य के बीज निहित 
हैं। सोलह शतक में उत्कल भ्रदेश नाना धर्भों के सम्मिल्नन का 
क्षेत्र था। एक ओर जगन्नाथ क्षेत्र से सबद्ध सामान्य जनता 
वेष्णव घ्म में पूर्ण आस्था बनाये हुई थी, तो दूसरी ओर 
अशोक के समय से प्रवेश पाने वात्तले तथा समय समय पर 
राजाश्रय पाने वाले बौद्ध धर्म के अनुयायियों की भी कमी नहीं 
थी। तीखरी ओर तांत्रिक धारा का प्रवाह कम न था। प्राचीन 
कात् से उत्कल तथा कलिंग देश तांत्रिक पूजा तथा आचार का 
केंद्र माना जाता है। तत्काज्लीन उत्कल्लनरेश प्रतापरुद्र का राज- 
दरबार एक प्रकार से धर्म सम्मेलन का प्रतीक था। ऐसे 
धार्मिक वातावरण में उत्पन्त होने वाले वेष्णव कवियों में यदि 
हमें बोद्ध तथा तांत्रिक सिद्धांतों की भी मज्षक मिलती है तो 
इसमें कोई आश्चय करने की बात नहीं है। पंचसखा धम की 
यही विशिष्टता है कि वह एक ही धारा में प्रवाहित न हो कर 
त्रिबिध धाराओं की त्रिवेणी का सामंजस्य प्रस्तुत करता है। वह 
मुख्यतया ठोष्णब होकर भी महायान्रों तथा नाथपंथी बिचार- 
धारा से कम प्रभावित नहीं हुआ है । 


१ द्रष्टन्य वसु-माडने बुधिजम पृष्ठ १६०-१६१ 
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इन पाँचों कवियों के गौरव का अभ्युदय श्रीचेतन्य देव के पुरी 
आगमन के श्रनंतर ही हुआ। अपने इष्टदैवता के आदेश से 
ये पाँचों जन इनके दोक्षित शिष्य बन गये। अपने शुरू के 
ऊपर इनकी अव॑मग्धा इतनी अधिक थी कि वे श्रीकृष्ण तथा 
परत्रह्म के समकोटि ही स्वीकार किये गये हैं। तथापि पंचसखा 
धम चेतन्य मत का पुंखानुपुंख अनुयायी न था। श्री चेतन्य 
की उपस्थिति में ही इन्हें सताया गया था। यह घटना इनको 
चैतन्यदेवका पक्का एकांत अनुयायी मानने के लिये हमें बाध्य नहीं 
करती । चेतन्य बलरामका विशेष आदर करते थे। जगन्नाथदाम 
के द्वारा रचित जडिया में निबद्ध भागवत का अनुवाद सुनकर 
चैतन्य ने इन्हें अतिबड़ी? की उपाधि दी थी। दिवाकर दास 
ने जगन्नाथ चरिताम्रतः में एक कहानी दी है कि जिससे पता 
चलता है कि जगन्नाथ दास के अंतरंग बनने के कारण गौडीय 
वेष्णबों को धारणा द्ोने लगो थी कि चेतन्य म्वयं उड़िया बच 
जावेंगे | उन्होंने उन्हें सावधान भी किया, परंतु चेतन्‍्य ने इसकी 
तनिक भी पवाह नहीं की और वे जगनन्‍्ताथदास का आदर 
पूर्वेचत्‌ करते ही रहे । इस पर शिष्यगण नाराज होकर जाजपुर 
चले गए तथा अंततः वृंदावन सें ज्ञा बसे। दिवाकरदास के 
कथनानुसार इन लोगों ने पुरषोक्ताम के सब रिवाज छोड़ दिये 
“हरे कृष्ण राम! ( पंच सखा का विशेष मंत्र ) को छोड़कर वे 
“हरे राम कृष्ण” जपने लगे तथा जगन्नाथ से हटकर 'मदनमोहल' 
का आश्रय लिया। गौडीय ठौष्णव ग्रथों में 'पंचसम्बा! के, 
चैतन्य के इतने घनिश्ठ डडिया शिष्यों के, उल्लेख का अभाव 
निःसंदेह एक अतकनीय घटना है। संभव है दोनों प्रकार के 
शिष्यों में-उत्कज्लीय तथा गौडीय शिष्यों में--सिद्धांतगत 
विभिन्नता ही इसका कारण हो । जो कुछ भी कारण हो, पंचसखा 


भू ड० भागवत संप्रदाय 


चैतन्यदेव के घनिष्ठ संबंध में आये थे और इसीलिए वे उनके 
लीलापरिकर माने जाते हैं । 


(४) 
पंचसखाधम की शिक्षा 


उत्तर प्रदेशीय आचारयों ने अपने धर्म की शिक्षा के निमित्त 
जिस प्रकार लोक भाषा का आश्रय लिया था, उत्ती भाँति पंच 
सखाओं ने भी अपने धर्मोपदेश के लिए व्यावहारिक जड़ीया 
भाषा को ही अपनाया । इसीलिए धार्मिक महत्त्व के साथ ही 
साथ इनका साहित्यिक महरव भी अत्यन्त अधिक है। लोक- 
भाषा के आश्रय से इन्होंने दर्शन तथा धर्म को जनता के हृदय 
तक पहुंचा दिया। जगन्नाथदास का भागवत तथा बल्ञराम 
दास का 'दासण्डि रामायण! उड़िया साहित्य के रत्न हैं। जग- 
न्‍नाथ का भागवत तुलसीदास के रामायण के समान झड़ीपा 
के प्रत्येक व्यक्ति का एकमात्र लोकप्रिय घम्म-प्रथ है। 


यह घम नितांत उदार था। ये ल्लोग जाति-पाँति का बंधन 
तोड़ना चाहते थे। इसीलिए अपने शिष्यों पर किसी प्रकार का 
प्रतिबंध न त्ञगा कर ये प्रत्येक जाति के ज्ञोगों का अपना शिष्य 
बनाते थे । बाह्य आडंबर के ये बड़े विरोधी थे। ये लोग अंत- 
योग के ऊपर बड़ा आग्रह करते थे । मूर्तिपूजा, तीथोटन तथा 
तत्त्वद्दीन मंत्र की ये लोग कबीरदास के समान ही कड़े शब्दों 
में आलोचना करते थे। कबीर के समान पंचसखा भी मानसिक 
विशुद्धि की आंतरिक भावना के पक्षपाती थे और काठ की 
मनिया छोड़कर मन की सनिया के जपने का उपदेश देते थे । 


पूर्वी भारत में भक्ति आदोलन भ४१ 


योग तथा भक्ति दोनों आत्म-दशन के सच्चे उपाय हैं। 
इनका ज्ञान बिना गुरु कृपा के नहीं हा सकता | इसलिए इन्हें 
गुरु की उपादेयता मानने पर विशेष आग्रह है । मुख्य लक्ष्य तो 
परमात्मा की प्राप्ति है; गुरुका उपयोग माग-दशक के रूप में 
ही है। इन लोगों के प्रथां मे मंत्र, यंत्र ओर योग का बहुत ही 
अधिक वर्णन इसीलिए मित्नता है। तस्त्वप्राप्ति में पंचसखा ने 
योग को प्रथम सोपान माना है। अच्युतानंद के अनुसार मस के 
पाँच भेद हैं-सुमन, कुमन,अमन, विसन तथा सन। साधक का काय 
है कि वह मन तथा असन की दशा से ऊपर उठकर सुमन की 
दशा तक पहुँच जाय। इसके लिए अच्युतानंद ने बारह बष के 
लिए एक विशिष्ट योगाभ्यास क्रम की शिक्षा दी है। इस प्रकार 
पचसखा भगवान की प्राप्ति में मन की व्यवस्था के लिए योग को 
तथा अनुराग उत्पन्न करने के लिए भक्ति को प्रधान साधन 
मानते हैं । 


ये सगुण तथा निगुण उन्य ब्रह्म का निरूपण अपने ग्रंथों में 
आग्रह के साथ करते हैं। ये ब्रह्म को शून्य के नाम से पुकारते 
है। इनके अनुसार जगत्‌ के आदि में एक ही निराकार, अज्लेख, 
सच्चिदानंद, मद्दाशून्य तत्त्त था ओर उसम्ती से प्रथमतः शुन्य की 
उत्पत्ति हुई, शून्य में ओंकार की, ओंकार से वेदों की ओर वेदों 
से सकल स्थावर जंगम पदार्थों की। जगन्नाथ दास ने अपने 
“ुज्ञाभिना! ग्रथ में इसका'कथन इन शब्दों में किया है-- 


सकल मंत्र तोथ ज्ञान । बोइल शल्य ये प्रमाण । 
येते कहिलुं गो पावंती । ए सब झून्यरे अच्छुन्ति ॥ 
महाश्यून्यरु शल्य जात | से झूल्य प्रणव संभूत । 
प्रणव परमक कहि । सकल शासत्र से वोलाइ ॥ 


पर भागवत संप्रदाय 


अच्युतानंद दास ने अपनी सर्वश्रेष्ठ साहित्यिक रचना 'शून्य 
संहित! में शून्य पुरुष की ज्ञीज्ञा का गायन बड़े ही स्पष्ट शब्दों में 
किया है-- 


शून्य पुरुष दयालु अटइ । शून्य पुरुष सबंधटे रहि। 
शून्य पुरुष करे नटघट । शून्य पुरुष जाणे छंदकूट | 
शून्य पुरुष झून्यरे सारइ । मारि शून्य पुणयगति करइ ॥ 


अच्युत भगवान्‌ श्रीकृष्ण के चरण की शरण स्वयं जाने का 
लढ्केख करते हैं, क्योंकि बिना ऋष्ण की सद्टायता से कोई भी 
साधक परम-पद्‌ को प्राप्त नहीं कर सकता। इन अव्यक्त श्री 
हरि का निवास 'अनाकार? के ल्लोक में है जिसके अलनुग्नह पर 
अच्युत दास ने अपने को न्यौछोवर कर दिया है। 


त्रज़कुल तारि आपण तरिवि 
श्री कृष्ण सहाय हइछि। 
अव्यक्त हरि अनाकार पूरि 
तेशु पद घुरू अछि।॥ 
“--अनाकार संद्विता । 


निष्कर्ष यह हे कि इन भक्तों के अनुसार परमतर्व अना- 
कार 'शून्यपुरुष' है। उस निराकार “महाविष्णु” ने ही समस्त 
जगत्‌ की रचना की है। वहद्दी आदित्रद्म है जो बिंदुन्ह्न के रूप 
में भोतिक स्वरूप ग्रहण करता है ओर आदिशक्त के द्वारा 
जगत्‌ का निर्माण करता है। बिंदु त्रह्म से निकलने वाला बिंदु 
दो रूपों में दिखाई पड़ता है--रा और म-। ञओर यही लीला के 
निमित्त राधा ओर कृष्ण का रूप घारण करता है | यही निराकार 
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शून्यपुरुष साकार होने पर राम तथा ऋष्ण का रूप घारण करता 
है। संसार का सजुन वे करुणा के कारण ही करते हैं। पंच- 
सखाओं के अनुसार रूप के द्वारा ही नाम की प्राप्ति होती दै । 
उनकी दृष्टि में राधा जीव तथा श्रीकृष्ण परमात्मा हैं। किसी 
रूप-भावना में अपने को आबद्ध रखने की वे निंदा करते हैं। 
वेदांत के अनुसार वे भी पिण्डाण्ड तथा ब्रह्म/एणड को एकता 
मानते हैं। इस प्रकार पंचसख्रा धर्म में अपना एक वंशिष्ट्य दे 
जिसमें वेष्ण॒व, तांत्रिक तथा बोद्ध तत्त्वों का एक मंजुल सामरस्य 
लपस्थित किया गया है" | 


न्ग्म्ण्णट 2 4.00. 


१ पंच सखा? के इस परिचय के लिए हम निम्नलिखित लेखकों 
के विशेष ऋणी हैं-- 
(क ) नगेद्रनाथ वसु--माडन बुद्घिजूम, कल्षकता १६११ | 
(ख ) प्रो० चित्तरंजन दास--जनवाणी पत्रिका, अप्रेल १६५०, 
काशी पृ० २६६--२७४ | 


पड भागवत संप्रदाय 
(४) 
असम का वेष्णव मत 


मध्ययुग में वृंदावन से क्रष्णभाक्ति की सरिता इतने प्रवाह 
से बहने लगी कि उसने उत्तरी भारत के किसी भी प्रांत को 
अछूता नहीं छोड़ा । भारत का सबसे पूरबी प्रांत भी इस बष्णवता 
के प्रचुर प्रभाव से बच नहीं सका। असम प्रांत शाक्त उपासना 
का दृह गढ़ रहा है। कामाख्या पीठ शाक्‍त पीठों में मधन्य- 
स्थानीय है और वह कामरूप ( आखसाम ) में ही स्थित है। ऐसे 
शाकक्‍्त प्रांत को विशुद्ध वष्णब प्रांत में परिणत कर देना हँसी 
खेल की बात न थी, परतु असम-प्रांतीय वंष्णव प्रचारकों के 
अदम्य उत्साह, अश्रांत परिश्रम तथा अमिट लगन का ही यह 
परिणाम है कि आज वहाँ की ८ प्रतिशत जनता वेष्यव धर्म 
में दीक्षित है तथा भगवान्‌ ऋष्ण को अपना उपास्य देव मानती 
है। इस विपुल परिवतन का श्रय है असम के वेष्णवाश्रणी 
शंकरदेव तथा उनके प्रिय शिष्य माधवदेव को। इसी वेष्णब 
युगल की मनोरम कीति-कौमुदी असम-प्रांत के साहित्य के ऊपर 
तथा तदशीय जनता की कोमल मनोधृत्ति, अहिंसामय आच- 
रण तथा उदात्त धर्म भावना के ऊपर सदा के लिए अंकित है । 





१ द्र॒ष्टव्य श्रीयुत मेधी का विद्वत्तापूर्ण लेख असम के त्रजबुल्नि 
साहित्यका दाशनिक स्वरूपः--संमेत्लन पत्रिका भाग ३० संख्या ६-७ 
तथा सं० ११-१२; सं० १६६६ ( माघ-फाल्गुन ) तथा सं० २००० 
( आषाढ-भ्रावण ' | अ्रथकार इस लेखक का श्रसमीय वेष्णवमत के 
विवरण के ल्विए विशेष आगभारी दे । 
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(१) 
शंकरदेव 


शंकरदेव का जन्म सन्‌ १४४६ ई० में असम प्रांत के एक 
साधारण कायस्थ कुल में हुआ था । वह कुल शक्ति का घोर डपा- 
सक था । बाल्यावस्या में ही माता की ममता से तथा पिता की 
रक्षा से विरहित यह बालक पढ़ने में इतनी लगन से जुट गया कि 
उसने थोड़ी उम्र में ही विद्याध्ययन समाप्त कर दिया। योग तथा 
अन्य शास्त्रों में अलोकिकर पाणिडत्य के कारण समाज में इनका 
प्रभाव बढ़ने गा | वृद्धा पितामही तथा युव॒ति भारी की मृत्यु ने 
संसार की असारता का सच्चा चित्र इनके सामने खड़ा कर दिया । 
फलत: गृहस्थी से नाता तोड़ कर इन्होंने श्रीकृष्ण से अपना नाता 
जोड़ा । उत्तरी भारत के पवित्र तीर्थां की यात्रा करने के अनंतर 
ये एक महनीय भागवत उपदेशक के रूप में जनता के आगे आये | 
तत्काल्लीन कोच राजा नर नारायण (१४१४--१४५८४ ई० ) 
प्रथमतः विद्वेषियों की कुमंत्रणा के कारण इनका ढ्वषी था, परंतु 
इनके उपदेश तथा चमत्कार से प्रभावित होकर बह इनका सहा- 
यक तथा शिष्य बन गया। फन्नतः भ्रकतिरस में सराबोर इस 
महात्मा ने अपने प्रँथों से तथा उपदेशों से कऋष्ण-भक्ति का इतना 
प्रचार क्रिया कि समग्र असम प्रांत भक्तिमावना से उच्छत्तित 
हो उठा। यदि शंकरदेव को हम आसास का महाप्रभ्ु चेतन्य 
कहें तो इसमें कुछ भी अनोचित्य नहों है। इस काय में इनके 
प्रधान सहायक थे इनके पट्ट शिष्य माधवदेव। आप गोविंद- 
गिरि के पुत्र तथा बांदुका स्थान के निवासी थे। आरंभ में घोर 
शाक्त थे, परंतु शंकरदेव के अलौकिक पांडित्य के सामने 

श्र 


पू ८६ भागवत संप्रदाय 


परास्त द्वोकर उनका शिष्यत्व स्वीकार किया तथा गुरु के वष्णव 
श्‌ः कि भड/ ् 

धर्म के प्रचार काय को भलीभाँति संपन्न कर १५६८ ई० में 

गोलोकवासी हुए । 


शंकरदेव के द्वारा चलाये गये धर्म को कहते हैं महाघम, या 
महापुरुष धर्म अथवा महापुरांषया धर्म । शंकरदेव अपनी 
महनीयता के कारण 'महापुरुष” के नाम से अभिहित किये जाते 
थे और इसी लिए तत्नचारित धरम का तथाविध नाम है। इस 
घम में आने को 'शरण? कहते हैं तथा दीज्षित व्यक्ति को 'शर- 
शिया? | इनका दीक्षा मंत्र है 'शरणं मे जगन्नाथ श्रीकृष्ण पुरुषो- 
ततम! और इसी मंत्र के द्वारा ये लोगों को अपने धर्म में दीक्षित 
बनाते थे। ये कृष्ण को पूर ब्रह्म मानते थे तथा उनकी पूजा से 
अतिरिक्त पूजा का सदा निषैध करते थे। इन्होंने भागबत धर्म 
के प्रचार के लिए अक्ल्ांत परिश्रम किया तथा जीवन भर धर्मो- 
पयोगी भ्रथों की रचना संस्कृत में, विशेषतः अपनी मातृभाषा 
में, करते रहे। असम साहित्य का उद्गम शंकरदेव की श्त्ञाघनीय 
रचनाओं से द्वी होता है । इन्होंने भगवान्‌ वृजनंदन की रूपमाधुरी 
तथा स्नेहसुधासे सिक्‍त अलौकिक पदों तथा कीतनों द्वारा असम 
प्रांत में भक्ति की सरिता वच्छलित कर दी। असम प्रांतीय 
बेष्णुव भक्तिके आध्यात्मिक रूपका सर्वाग-सु दर प्रतिपादक ग्र'थ 
है शंकरदेव का संस्कृत-निबद्ध भक्ति रत्नाकर” जिसका अनुवाद 
असमिया भाषा में श्री रामचरण ठाकुर ने किया है। भक्ति 
रत्नावली में भी भक्तितत्त्व का विवेचन बड़ी मसार्मिकता तथा 
विशदता के साथ किया गया है। यह भक्तिरत्नावल्ली असम की 
उन चार पविन्न धार्मिक पुस्तकों में अन्यतम है जिसे प्रत्येक 
भक्त को पढ़ना या सुनना पड़ता है। शेष तीन प्रथों के नाम 
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हैं--कीतन, दशम और नामघोष | बड़गीत, धार्मिक नाटक 

तथा समग्र धार्मिक पद इन्हीं चार ग्रंथों के परिशिष्ट रूप में हें 
[ इ' किए 4. विधा 0 कप 

तथा त्जजबुली ( ब्रजबोली ) में निबद्ध किये गय हैं। 


२ 
सिद्धान्त 


शंकरदेव का अ्रध्यात्म-पक्ष है पूर्ण अद्वेववाद तथा व्यव- 
हार पक्ष है भक्ति की साधना। यह मत श्रीमद्भागवत के ही 
भक्ति-सिद्धांतों का विल्लास है ओर भागवत के समान ही यह 
संप्रदाय अद्वत के साथ भक्ति के पूर्ण सामझत्य का पक्तपाती है। 
जीव भगवान का द्वी रूप है, परंतु माया के कारण बह दयनीय 
स्थिति में अपना जीवन यापन कर रहा है । प्राणी-मात्र उख सब- 
शक्तिमान्‌ के ही अभिव्यक्त रूप हैं। अतः जीव का यह प्राकृतिक 
धर्म है कि यह उस परमपिता को पहचाने तथा श्रद्धा-भक्ति से 
उसका सांनिध्य प्राप्त करे | परंतु माया के हाथों जीव की कितनी 
दूयनीय दशा हो गई है ? इसका शंकरदेव के शब्दों में विवरण 
पढ़िए । वे जीव के भाग्य पर वित्लाप कर रहे हैं--यह संसार एक 
गहन वन है जो चारों ओर से सांसारिक ठृष्णारूपी मोहपाशों 
से घिरा हुआ हैं। इस निविड़ अरणय में माया के फंदे मे जकड़ा 
हुआ जीव हरिण के समान इधर से उधर भटक रहा है। काल- 
रूपी व्याधा उसे पकड़ने के लिए दोड़ा चला आ रहा है । काम 
क्रोध रूपी कुत्ते उसे काट खाने के लिए उसका पीछा कर रहे हैं । 
लोभ तथा मोहरूपी दो बाघ उसे चोन लेने नहीं देते । उसकी 
चेतना खो गई दै। वह ज्ञान नहीं पाता कि इंस भय तथ विषाद- 


पट भागवत संप्रदाय 


मय भवसागर को किस प्रकार पार करें। बड़े सुदर रूपक में 
कवि ने निबद्ध किया है जीव की हीन दीन दयनीय दशा को-- 


ए, भव गहन बन, अति मोह पाशे चन, 
ताते हामो हरिण बेड़ाय । 
फंदिलो मायार पाशे, काल व्याथ धाया आसे, 
काम क्रोध कुत्ता खेदि खाय। 
हराइल चेतन हरि, न जानो किमते तरि, 
गुणिते दगध सेल जोव। 
लोस भसोह हुह्दों बाघ, सतते न छाड़े ल्लाग, 
राखु राखु राखु सदाशिव ॥ 
“-बड़गीत १६॥ 


साया के चक्कर से उद्धार पाने का सरल सुगम जपाय है हरि- 
भक्ति जो माया के बंधनों को तोड़ कर ज्ञीव को जन्ममरण की 
विषम बाधा से मुक्त कर देती है" तथा सबके लिए सहज-साध्य 
है। भक्ति-माग में जाव-पाँत का कोई भी व्याघाव नहीं है*। 
१ हइरिक भक्ति अहि परम संपद। 
दोहे दोस सब मिलावय मनोरथ | 
“>केलि-गोपाल नाढ। 
तेजिए सयत्न मनोरथ श्रावरि, हरिपदे प्रम मिलायो | 
पुनु आवा गमन एड़ायो, माया भरम बाहुड़ायो ॥ 
““बड़गीत ७७। 
२ न लागे भक्तित देव, द्विज सदाचार हुइ्बे | 
समस्त प्राणीर अधिकार | 
“-इसिंहलीला नाटक | 
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यह सब के लिए उम्मुक्त राजमाग है जिसका सेवन गंतष्य स्थान 
पर अवश्य ही पहुँचा देता है। इसके लिए न क्रिया की आवश्य- 
कता होती है, न ज्ञान की, न धन की और न दान की-- 


जप तप तोरथ करसि गया, काशी वास बयस गोवाह। 
जानि योग युयुति मद मोहित, बिने हरि भ्रकति गति नाइ ॥ 
“-” बड़गीत १३ । 


भागवत के मतानुसार माधव देव ने भी ईश्वर प्रम की 
तीन अवस्थाएँ निर्दिष्ट की है*--( १) श्रद्धा, (२) रति, (३ ) 
भक्ति | अध्यात्ममाग के पथिक के लिए श्रद्धा के संबल की नितांव 
आवश्यकता होती है। आस्तिक्य बुद्धि का ही नाम है श्रद्धा 
अर्थात्‌ ईश्वर में पूर्ण विश्वास। रति का अर्थ हे--मन के द्वारा 
अभीष्ठ किसी व्यक्त के श्रति मन को अनुकूलता होना ( ८रति- 
मनोउनुकूलेडथं मनसः प्रवणायितम--साहित्य-द्षण ) तब परा- 
सुरक्ति रूपा भक्ति का उदय द्वोता है। भक्त के मानस का यही 
क्रम-विकाश है | इस प्रकार शंकरदेव के द्वारा भक्ति पंथ का मुख्य 
उद श्य था--ईश्वर के प्रति विश्वास की भावना के साथ साथ 
उसके श्रति प्रम की भावना का संमित्ञन। इसके लिए इन्होंने 
श्रवण, कोतन, स्मरण, पादसेवन आदि भक्ति के विविध प्रकारों 
को अपनाया है परतु इस नवधा मक्ति में उन्होंने श्रवण, कीतेन 





१ मोक्दाता मजि मोत शीघ्रे अतिशय । 
अनुक्रमे श्रद्धा रति भकति मिल्नय ॥ 
नि “भक्ति स्नावल्ी, २८६ 
तज्ोषणादाश्वपवगवत्मनि । 
श्रद्धा रतिमक्तिरनुक्रमिष्यति ॥ 
“सागवत ३।२५।२५४ | 
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तथा स्मरण को विशेष महत्त्व दिया है?। यह ध्यान देने की 
बात है कि ऋष्ण को आराध्य देव मानने पर भी शंकरदेवके भक्ति- 
मांग में दास्य भक्ति पर ही सबसे अधिक आग्रह दिखत्ाया 
गया है। यही कारण है कि माधुये भक्ति के उपासक गौडीय 
बेष्णव पंथ के विपरीत यहाँ राधा का स्थान नितांत महस्वहीन 
है। शंकरदेव के तत्त्वोपदेश में राधा के लिए कोई स्थान नहीं 
है। असम के नाटकों में राघा का नाम कहीं भी देखने में नहीं 
आाता। 'केलि गोपाल”, 'रास मुमुरा” तथा भूषण हरण” केवल 
इन्हीं तीन नाठों ( नाटकों ) में राधा का नाम निर्दिष्ट सिल्ता 
है परंतु यह यही सूचित करता है कि अन्य गोपषियों की अपेक्षा 
उसका स्थान महत्त्वशाली न था । वह सामान्य गोपियों के समान 
ही कृष्ण का पूजन तथा आदर करती है। गोडीय बष्णव तथा 
बल्ल्भ मत में निर्दिष्ट रसपेशज्ता तथा प्रम-स्निग्धता असम 
प्रांतीय राधा में देखने को भी नहीं मिल्ती। राधा साधारण 
गोपिका के सद्ृश कृष्ण से पूछती है-- 
जाद॒व है, केछन बात बेगारि | 
सकल निगम तेरि अंत न पावत | 
हाम पामर गोप नारि ॥ अब ॥ 
तुहु परम गुरु निखिल निगम पति, 
मानुस भाव तोहारि | 


जा ल्‍७॥एर/शाणनशणशणनणाशआ॥एशणनाणशणथणणाणाणआआाआााानणााणा्ााश॥ाणणणणाणाथणाभााऋआआआ ता 4 शक कसा भरा 


१ पुरुतष बासना दुर करहु हामारि। 

वचने रहोक गुणनाम तोहारि ॥ 

तुझआ कथा श्रवण रहोक अविराम । 

कर मेरि रहोक तोहारि कये काम ॥। 
““अजुन भंजन नाठ। 


पूरबी भारत में भक्ति आंदोलन ५४१ 


चतुर बयन तेरि, साया विसोद्वित, 
जाने नाँहि योग. विचारि | 
तेरा अइृचन भाव न जानिए, 
कयालु. गरब नाथ तोइ। 
राधा उचित बात, कहय माधव दिन, 
गति गोविंद-पद मोइ ॥ 
--रास झुझुरा, ४ 


( द) 


एकशरण 


शंकरदेव के द्वारा व्याख्यात भक्तिपंथ की एक महत्त्वपूर्ण 
विशेषता दे उनका 'एक शरण?” संबंधी सिद्धांत | परम-तरव कृष्ण 
ही जीवों के एकमात्र अंतिम आश्रय हैं। अतः उनकी शरण में 
जाना जीव का परम कतंव्य होता है। भवपारावर से मुक्ति पाने 
के लिए भगवान्‌ के प्रति आत्म-समपंण द्वी 'एकशरण” का 
तात्पय है। श्रीरामानुज के 'प्र्पत्त' का भी यह लक्ष्य है। असम 
वेष्णवाचाय का स्पष्ट कथन है-- 


कृष्ण किंकर कह, विद्योड़ि विसयकामा | 
रामचरण लेहु शरण, जप गोविंदकु नामा ॥ 


“-बढ़गीत | 


साधारण भक्त-समाज में शरण! का अर्थ दै--प्राथेना तथा 
भजनके जेत्र मं आना तथा वष्णवमत्मे दीक्षित होना । इसी कारण 
इनके वेष्णव अनुयायी 'शरणियए/ नाम से पुकारे जाते हैं। 'शरण' 


पूपूर भागवत संप्रदाय 


की विशेषता के साथ ही असम भक्तिपंथ की एक अन्य विशिष्ठता 
है--नाम पर आग्रह जिसे यहाँ नाम-घर्म कहते हैं। भक्ति का 
सर्वोत्तम रूप है नाम की साथना | भगवान्‌ की शरण जाने की 
अपेक्षा भगवान्‌ के नाम के शरण जाने का वे डचित उपदेश देते 
हैं। शंकरदेव ने नामधर्म की भावना को इस गीत में चारु रूप 
से दर्शाया है-- 


राग धनाश्री 


बोलहु राम नामे से मसुकुति निदान । 

भव वैतरणी तरणी सुख सरणी 
नाहि नाह्ि नाम समान ॥ भ्रूव | 

नाम पंचानन नादे पतल्ावत 

पापदंती भयभीत । 

बुलिते एक सुनिते सत निततरे 
नाम धरम विपरीत ॥ 

बचने बुत्षि राम धरम अ्ररथ काम 
स॒ुकृति सुख सुखे पाइ। 

सब कहु परमा, सुहृद्‌ हरि नामा 
छुटे अन्तकेरि दाइ ॥ 

नारद झुकमुनि राम नाम बिनि 
नाहि कहल गति आर। 

'कृष्णकिंकर' कय छोड़ मायामय 
राम परम तत्त्व सार ॥ 

“-बड़गीत ८ 


इस भक्ति पंथ में दास्य भक्ति का प्राधान्य है। भक्ति की 
पवित्रता तथा उपादेयता पर समधिक आदर है। माधवदेव का 


पूर्वां भारत में भक्ति आंदोलन भरे 


कथन है. कि हरि सब के हृदय में विराजमान होने पर भी कर्म 
पर विश्वास रखनेवाले से दूर हट जाते हैं--दूर भाग जाते हैं, 
परंतु श्रवण तथा कीत॑न के द्वारा भगवान्‌ का भक्त अहंकारी होने 
पर भी अपने अभीष्ट को पा लेता है। माधव के शब्द बड़े स्पष्ट 
तथा विशद हैं-- 


कमंत विश्वास यार, हियात थाकंतो हरि । 
अतिशय दूर हंत तार। 
दूरतो बिदूर हंत तार ॥ 
अहंकार थाकंते ओ, साक्षात्‌ कृष्णक पावे । 
श्रवण कोतन धर्म यार ॥ 


“बनोमधघोषा ६० 


शंकरदेव के कीतनों तथा पदों में काव्यसुलभ सुषमा तथा 
माधुरी का अभाव नहीं है। उनके पद भक्त के भावुक हृदय के 
रससिनिग्ध उद्गार हैं। एक उदाहरण देखिए-७ 


उपवन वर्णन 


पाछे त्रिवयन दिवा डपवन देखिलंत विद्यमान | 
फल फुल धरे जकृमक करि आछे यत बृत्तमान ॥ 
शिरीष सेठती तमाल मालती लवब॑ंग वागी गुलाल । 
करबोर बक कांचन चंपक फलभरि मागे डाल ॥ 
शेवालोी नेवाली पलाश पारली पारिजात युति जाइ। 
बकुल बंदुलो आछे फुलि फुलि तार सीमा संख्या नाइ ॥ 
कनोर कनारी कदंब वावरी नागेश्वर सिंददर्॑पा | 
झशोक अपार देवांग मंदार मणिराज राजचपा ॥ 


पूषुरड भागवत संप्रदाय 


कुद कुरबक केतेकोी टगर गंधे मोहे बहु दूर । 
गुटिमाली भेंटि रंगण रेवती मरुवा सधाई घुसुर ॥ 
चंदन अगरु दिव्य कल्पतरु देवदारु पद्म वसि। 
प्रति गाछे गाछे भिंटा बाँघि आछे सुबर्ण माणिके खचि ॥ 
मणि मरकत स्थली नानामत दीघपि करे तार काछे । 
महा मनोहर दीधि सरोबर तार मारे मास्के आछे ॥ 
चारिओ्रो कारवरे पोवाल्व वारवरे बंधाइ छे विचित्र करि । 
बैदूययर वाट स्फटिकर घाट मरकत खाट खरि ॥ 
सुवणकमल सेट डतपल फुलि फुलसि आछे रंज्ि। 
शोभे चक्रवाक राजहंसजाक मझुणाल मुंजे डमजि।॥। 
कोढ़ा कंक बक विविध चटक अमंत निर्मेय भावे । 
अमृत समान जल करि पान त्यजे सुललित रावे ॥ 
चारिश्रो पाशत दिव्य पुष्प यत गंघे दशोदिश वासे । 
अनेक अरमरे वेढ़िया गुंजरे मधुपान अभिलासे ॥ 
यत दिवा पक्ती फल्न फुल भक्ति काढ़य सुस्वर राव | 
कुह्ुु कुहु ध्वनि कोकिलर शुनि वहय सलया बाव ॥ 
शंकरदेव--कीतन 


हरपमपालाशडरक &) मममकनक 


( ११) 


महाराष्ट्र का वेष्णव पंथ 


(१ ) मद्दानुभाव पंथ 
(२) बारकरी पंथ 
(३ ) रामदाखी पंथ 
(४ ) दरिदासी पंथ 


समचरणसरोज॑ सान्द्रनोलाम्बुदार्भ 
जघननिहितपाणि मण्डनं मण्डनानाम्‌ । 

तरुणतुलसिमाला-कन्धर॑ कब्जनेत्र 
सदयधवलहास विट्वल॑ चिन्तयामि ॥ 


(१) 
(क ) 


सहानुभाव पंथ 


महाराष्ट्र प्रांत भागवद धर्म का बहुत प्राचीन काल्न से मुख्य 
क्षेत्र बना हुआ है। यहाँ का प्रधान चेष्णवपंथ वारकरी के नास 
से प्रसिद्ध हिै। अपनी लाकप्रियता तथा बिपल प्रचार के कारण 
यह पंथ तो महाराष्ट्र का सावभौम पंथ है, परंत इससे भिन्न एक 
बेष्णब पंथ और भी है जो मानभाव नाम से प्रसिद्ध है। 
सथ4दाय के ज्ञोगों ने अपने ग्रंथों अर सिद्धांदों को इतनी कड़ाई से 
छिपा रखा था कि इसके विषय में आ्रांति फेलना स्वाभाविक ही 
है। परतु मराठी साहित्य की बिपुल्ष सेवा करने के काग्ण तथा 
सुसत्ञमानों के आक्रमणों से अपने धरम की रक्षा करने के हेतु 
मानभावषों का नाम भारत के धार्मिक इतिहास में सदा स्मर- 
णीय रहेगा । 

इस पंथ के भिन्न-भिन्न प्रांतों में भिन्न-भिन्न सलाम हैं । महाराष्ट्र 
में इसे महात्मा पंथ तथा मानभाव (जो महानुभाव शब्द का अप- 
भ्रंश है ) पंथ कहते हैं। गुजरात में अच्युत पंथ और पंजाब में 
जयकूष्णि पंथ के नाम से पुकारते हैं। इस नामकरण का कारण 
पंथ में ऋष्णमक्ति की प्रधानता है। इस पंथक्ने वास्तविक इतिहास 
का पता अभी लगा है क्‍योंकि इसके अनुयायी अपने धर्म-प्र'थों 
को अत्यंत गुप्त रखा करते थे । वे उसे अन्य मतावलंबियोंकी दृष्टि 


पूषूद भागवत संप्रदाय 


में भी आने नहीं देते थे। इस पंथ की भिन्न-भिन्न शाखाओं 
ने अपने धर्म-मथ के लिए एक सांकेतिक लिपि बना रक्खी है 
जो शाखा-भेद के अनुसार छब्बीस हैं। अतः संयोगवश इन के 
प्रथ इतर लोगों के हाथ में भी आ जाये तो आना न आना बरा- 
बर रहता था, क्योंकि लिपि के सांकेतिक होने से वे डस का एक 
अक्षर न बाँच सकते थे और न समर ही सकते थे। परंतु इस 
बीसबीं सदी के आरंभ से इनका कुछ रुख बदला है; इतर 
लोगों ने इनके ग्रंथों को पढ़ा है और प्रकाशित किया है। रबय 
लोकमान्य तिलक ने १८६६ ई० के “केसरी? में मानभावों पर 
अनेक पांडित्य-पूर्ण लेख लिखे थे । परंतु इन की लिपि के रहस्य 
को ठीक-ठीक समम्ाने का काम किया प्रसिद्ध इंतिहासज्ञ राज- 
बाड़े ने और इन के ग्रंथों के मर्म बतल्लाने का काम किया 'महा- 
राष्ट्र्सारस्वत' के लेखक भावेने ओर 'मद्दानुभावी मराठी वाडःमय' 
के रचयिता श्री यशवत देशपांडे ने। इन्हीं विद्वानों के शोध के 
बत्न पर आज इनके मत, सिद्धांत, प्रंथ तथा इतिहास का बहुत 
कुछ प्रामाणिक पता चला है | 


महाराष्ट्र देश में मानभावों के प्रति लोगों में बड़ी अश्रद्धा है। 
सबेरे-सबेरे मानभाव का मुँह देखना ही क्‍यों उस का नाम लेना 
भी अपशकुन माना जाता है। एक प्रचल्नित कहावत है--“करणी 
कसावाची, बोज्षणी मानभावाची?, अथोत्‌ करनी तो कसाई की 
है ओर बोली मानभाव की । साधारण बोलचाल में मानभाव 
ओर कसाई दोनोंकों एक ही श्र णीमें रखनेमें लोग नहीं हिचकते। 
मानभाव गृहस्थ अपने धर्म को कदापि नहीं प्रकट करता था । 
वह छिप कर अपना जीवन बिताता था। बड़े-बड़े संतों की भी 
यद्दी बात थी। एकनाथ, तुकाराम आदि महात्माओं की बानी 


महाराष्ट्र का वैष्णव पंथ पप६ 


में भी मानभावों के प्रति अनादर भरा हुआ है । इस प्रकार इन 
का सवत्र तिर॒स्कार होता था, इन के प्रति सत्र ढघ भरा था। 
आज कत्न यह कुछ कम हुआ है, परंतु फिर भी यह है ही। 
इस तिरस्कार का कारण इन के इतिहास के अवलोकन से 
स्वष्ट मालूम पड़ता है । शक की १२ वीं सदी में यह मत जनमा | 
श्रीकृष्ण ओर दत्तात्रेय मत के उपास्य देवता हैं। देवगिरि के यादव 
नरेश महादेव ओर रासराय इनके गुरुओं और आचार्यों को बढ़े 
सम्मान के साथ सभा में बुल्ाते थे। मुसलमानों के आने से वह 
समय पलट गया। मानभावों ने भी मुसल्षमानों के हिंदू- 
धर के प्रति किए गए छल्न और अत्याचार को देख कर अपने 
धर्म के रहस्यों को छिपाया | ये लोग मूर्तिपूजा को नहीं मानते । 
अतः यवतों ने इन्हें मूर्तिपूजक हिंदुओं से अत्ञग समझा ओर 
इनके साथ कुछ रियायत की । बस, हिंदू लोग इनसे बिगड़ गए 
ओर इन्हें दगाबाज समझ लगे। श्रीकृष्ण ओर दत्तात्रेय से 
संबद्ध तीर्थ-स्थानों पर ये अपना “चबूतरा” बनाने लगे । स्त्री-शूद्रों 
के किए भी संन्यास की व्यवस्था की। भ्रगवाघारी संन्यासी से 
भेद्‌ बतलाने के लिए इनके संन्‍्यासी काला कपड़ा पहनन लगे । 
इन्हीं सब 'अहिंद” आचारों से हिंदू जनता बिगड़ गई ओर इन्हें 
कपटी, छत्ती, दुष्ट तथा वंचक समभने लगी। सोौमाग्य-वश 
इस यह भाव समय को अनुकूज्ता से पत्नट रद्दा है। 
मत का आज कल्त प्रचार केवल महाराष्ट्र द्वी में नहीं है, प्रत्युत 
गुजरात, पंजाब, उत्तरप्रदेश के कुछ भाग, कश्मीर तथा सुदूर 
काबुज्ञ तक है । 


शक >।<! ९.......० 


५६० भागवत संप्रदाय 
(ख) 
पंथ के आचाये 


श्री गोविद्‌ प्रसु 


विक्रमी संबत्‌ १२४५ के ज्ञमभग विदभ ( वतमान बरार ) 
प्रदेश में ऋद्धिपुर स्थान के समीप काठ सूरे ग्राममें श्रीगोविंद प्रश्न 
उफे गुण्डम प्रभु या गुण्डोवा का जन्म हुआ | ये काय्य शाखीय 
ब्राह्मण थे। बचपन में इनके माता-पिता परल्लोकबासी हुये, 
तब उनकी मौसी इन्हें ऋद्धिपुर ले आयी ओर यहीं उनका 
पालन पोषण, उपनयन तथा विद्याध्ययतन हुआ | इसी अवस्था 
में इन्हें परमाथ सुख का चसका लगा ओर क्रमशः उस 
सुखानुभव की वृद्धि होती गयी और ये सिद्धि कोठिक्ो प्राप्त 
हुये। ये भगवान्‌ श्री कृष्ण के परम भक्त थे। पंहरपुर के 
बारकरी भागवत पंथ के साथ साथ या उससे कुछ पहले दी 
विदर्भ देश में जा महान्लुभाव पंथ उद्त हुआ था, उसके ये ही 
आद्यपुरुष थे। संवत्‌ १३४२ (७ १२८५ इसी ) समाधिस्थ हुये । 


श्री चक्रधर 


श्री गोंविद प्रभु के शिष्य श्री चक्रधर हुए जो महातुभाव 
पंथ के प्रवतक कहे जाते हैं। ये गुजरात से विदभ देश में 
आये थे। गुजरात के भडोंच प्रांत के राजा मल्लदेव के प्रधान 
मंत्री विशालदैव नामक कोई नागर ब्राह्मण थे जिनके ये 
चक्रधर पुत्र हैं । राजा मल्लरेव की कोई संतान न थी। इस 
कारण सृत्युसमय में उन्हों ने अपना राज चिशालदेव को 
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दे दिया। विशालदेव के पुत्र हरपाल (ये ही बाद में चक्रधर 
हुये ) बड़े पराक्रमी थे | पिता के राजत्व॒ में तथा उनके पश्चात्‌ 
इन्होंने कई लड़ाइयाँ जीतीं। इनके दो तीन विवाह भी हुए थे । 
इन्होंने बड़ा ऐश्बय भोगा पर ऐसे ऐश्वय ओर विज्ञास भोग से 
इसका जी उचटा कि माता की आज्ञा ले कर ये रामटेक की यात्रा 
के लिये जो निकलते सो रास्ते में ऋडद्धिपुर आकर ठद्दर ही गये। 
वहाँ श्रीगोविंद प्रभ्नु के उन्हें दशन हुये; प्रश्रु के चरणों में उनकी 
निष्ठा हुई ओर सदाके लिये ऋडद्धिपुर में बस गये । गोविंद प्रभ्भु का 
इन पर पूर्ण अनुम्द हुआ ओर उन्होंने इनका सांप्रदायिक नाम 
चक्रधर रखा । मद्दानुभाव पंथ में चक्रधर श्रीकृष्ण को कहते हैं । 
गुरु के समान चक्रधर भी दीर्घायु थे। श्रीचक्रधर का जन्म 
जग़ुरात में हुआ था। संबत्‌ १३२० में इन्हें भगवान दतात्रेय का 
साक्षात्कार हुआ ओर तब इन्होंने संन्यास दीक्षा ली और ऋद्धि 
पुर लौट कर महानुभाव पंथ की स्थापना की | सं० १३२० से 
१३२६ तक इन &£ वष में इनके इदंगिद ४५०० शिष्य जमा हो 
गये । इनमें १३ र्त्रियां थीं । इस पंथ के श्रीकृष्ण ओर श्रीदत्त दोनों 
ही उपास्य देव हुये। श्री चक्रधर ने इस पंथ को चल्लाकर जो 
लोक-संप्रह करना आरंभ किया उसमें श्री भगवद्‌ गीता के ( आ० 
६ ज्छोक ३२ के ) “ख्त्रियो वेश्यास्तथा शूद्रास्तेडपि यांति परां गतिम्‌? 
इस श्ल्ोकाध पर बड़ा जोर दिया था। इसके आधार पर श्री 
चक्रधर ने स्त्रियों ओर ,शूद्रों को संन्यास दिलाना शुरू किया । 
इससे उनका पंथ लोक में सबसान्‍्य नहीं हुआ | संबत्‌ १३२६ 
में श्रीचक्रपर बद्रीनारायण की ओर गये ओर फिर नहीं लौदे । 
श्रीनागदेवाचाय ( सं० १२६३--१३५६ )--श्री चक्रधर के 
पट्ट शिष्य थे। ये द्वी महानुभाव पंथ के मुख्य प्रचारक थे। कहते 
हैं 'श्रीगोविंद प्रभु का तपः, चक्रधर की वेध-शक्ति और नाग- 
३६ 
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देव की संगठन शक्ति, इन तीन शक्तियों के एकीभूत होने से ही 
यह संप्रदाय खड़ा हुआ | 

श्रीगोविंद प्रभु, श्रीचक्रधर और श्रीनागदेवाचाय महानुभाव 
पंथ के इन तीनों आचाय महानुभावों में से किस्री ने कोई ग्रथ 
नहीं लिखा है। श्रीचक्रधर के मुख से समय समय पर जो बचन 
निकले उनको उनके शिष्यों ने संग्रहीत कर रखा है। चक्रधर के 
शिष्य महींद्र व्यास या महीभद्ट ने 'लीलाचरिन्रः नाम से एक 
मराठी ग्रंथ लिखा है जिसमें चक्रधर की १०५०० ल्लीलाएं वर्णित 
हैं। इन-त्लीला प्रसंगों में श्रीचक्रधर के जो वचन आय हैं उन्हें 
ही एकत्र करके सं० १३५४ में केशवराजसूरि ने इस संप्रदाय 
का एक सूत्रग्रथ निर्माण किया जिसे “सिद्धांत सूत्र पाठ? या 
आचाय-सृत्र कहते हैं। महाघुभाव पंथ इस ग्रथ को आदि ग्रंथ 
मानता है। इसमें १६०६ सूत्र हैं। इस आदि प्र'थ के अतिरिक्त 
यह्‌ पंथ श्रीमदूभगवद्गीता और श्रीमद्भागवत को भी प्रमाण 
ग्रथ मानता है। महानुभाव पथ के उपयुक्त आदिय्प्रथ के 
अच्ुसार चार युगों के चार अवतार माने जाते हैं। क्ृतयुग में 
हंसावतार, त्रेता में दत्ताववार (दत्त का स्वरूप एकमुखी चतु- 
भ्रुंज विष्णु ), ढावापर में द्वारकाधीश श्रीकृष्ण ओर कलियुग में 
श्रीचक्रधर । श्रीचक्रधर के शिष्य उन्हें श्रीकृष्ण का स्वरूप ही 
मानते थे और शिष्यों के साथ गुरु का वर्ताव भी विलक्षण प्रेम 
का द्वोता था । , 

महानुभाव पंथ में स्त्री पुरुष दोनों को संन्यास दीक्षा दी 
जाती थी । स््री के रहते पुरुष के समान ही पुरुष के रहते खत्री को 
भी इस पंथ में संन्यास लेने का अधिकार था। 

कोई दामोदर पंडित थे उनकी पत्नी हिराम्बा! को पति के 
पहले ही बेराग्य हुआ और उसने श्रीनागदेवाचाय से १३२६ सं० 
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में संन्यास दीक्षा ली । पति अब भी संसार में अटके पड़े रहे। दो 
वर्ष बाद संन्यासिनी ने अपने इन पूर्व पति को समझता कर चेत 
दिल्लाया | तब सं० १३३१ में दामोदर पंडित ने भी पंन्यास दीक्षा 
ली और पहले के पति पत्नी भाई-बहन की तरह रहने लगे । 
इस पंथ के लोग सं० १४२० तक काषाय वस्त्र परिधान करते 
थे। पीछे मुसलमानों के जसाने में इन्होंने काले वसद्य पहनना 
प्रारंभ किया काले वस्त्र पहनने के कारण ये “शाहपोश” कह- 
लाने लगे ओर इन्हें जज्ञिया कर मुआफ था। अब आज कल 
इन काले कपड़ों को त्याग कर फ़िर काषाय वस्ज पहनने का 
आंदोलन इन लोगों में चल रहा है । 

इस पंथ के ७ ग्रथ मुख्य हैं जो पृज्य माने जाते हैं। 
१--कवीश्वर भास्कर कृत शिशुपाल वध, २--इनहीं का एकादश 
स्कंध ( ये दोनों ग्रंथ क्रमशश्सं० १३३० ओर १३३१ में ज्िखे 
गये ।) ३--दामोदर पडित कृत “वत्स-हरण? ( सं० १३२५ ) ४-- 
नरंद्र कबि कृत 'रुक्मिणी स्वयंवरः (सं० १३१४४ ) ५--विश्व- 
नाथ बाल्लापुरकर कऋत ज्ानवोध! (सं० १३८८) ६--रवला 
व्यास कृत “सह्याद्रि वर्शव (सं० १३८६ ) और ७--नरोव्यास 
कृत 'ऋद्धिपुर वर्णन” ( सं० १४२० )। ये सभी ग्रथ मराठी भाषा 
में हैं। पहले तीन कृष्ण लीला परक हैं और बाकी चार सांप्रदा- 
यिक हैं। 

इनके अलावबे महदंबरा के कुछ मंगल गीत हैं | महदम्बा नाग- 
देवाचाय की चचेरी बहन थी और इन्हें श्रीचक्रधर से दीक्षा 
मित्नी थी। इनके दादा गुरु ने एक बार भी कृष्ण विवाहोत्सव की 
लीला करायी थी। उसमें महदंबा ने ये मंगत्न गीत गाये थे । 
महानुभाव पंथी लोग इन्हें संत मानते हैं और इनका बही मान 
है जो बारकरी भागवत पंथ में जनाबाई का जो इनके समकालीन 


पू६४ भागवत संप्रदाय 


थीं । 'भावे व्यास” नामक एक संत उसी समय और हो गये हैं 
जिन्होंने पूजा-अवसर' या श्रीचक्रधर जी की दिनचर्या नामक 
प्रंथ लिखा है। ये बड़े ज्ञानी ओर विरक्त थे। 

नागदेबाचाय के शिष्य केशवराज़ सूरि के अनेक प्रथ हैं 
जिनमें सिद्धांत सूत्रपाठ और 'मूति प्रकाश” विशेष भ्रसिद्ध हैं। 
'सिद्धांत-खच्न-पाठ! में जेसा हम पहले वर्णन कर चुके हैं श्रीचक्र- 
घर के वचनों का झुव्यवस्थित संग्रह है और 'मूतिप्रकाश! में 
श्रीचक्र4र के रूप गुणों का वणणन है। इस प्रकार मानभाव पंथ 
की साहित्यिक संपत्ति प्राचीन तथा प्रचुर है। इन ग्थों का अनु- 


शीजञन अब होने लगा है। आशा है कि गहरी और करने 
से इनके सिद्धांतों का विशेष परिचय जिज्ञासु जनों को होगा | 


(ग) 
सिद्धांत तथा ग्रंथ 


इस घम के उदय का कारण यह था कि हिंदुओं में बर्ण- 
बिह्वेंष के कारण हिंदुूधर्म में नाना प्रकार की कुरीतियों ने घर बना 
रखा था। इन्हीं को दूरकर पारस्परिक सहयोग तथा मैत्रीभाव को 
हृढ़ करने के लिए इस महात्मा पंथ का उदय हुआ। मत के 
अनुयायियों में दो वर्ग हैं--( १) उपदेशी तथा ( २ ) संन्यास । 
उपदेशी गृहस्थ हैं, वर्स-व्यवस्था मानते हैं 4 इनकी विवाह शादी 
पंथ के भीतर तथा बाहर सजातीयों में ही हुआ करती हदै। 
संन्यास की व्यवस्था बड़ी उदार है। चक्रधर ने संन्यास 
त्रिवर्णियों के अतिरिक्त शुद्रों तथा स्लियों के लिए भी मान्य बना 
कर अपनी उद्ारता का परिचय दिया है। सनातनी संनन्‍्यासी 
भगवा वस्त्र धारण करते हैं, परंतु अपनी बिशिष्टता बनाये 


महाराष्ट्र का वैष्णव पंथ पूदप, 


रखने के विचार से और मुसलमानों के विद्वेष से आत्मरक्षण 
की भावना से प्रेरित होकर मानभावी संनन्‍्यासी काला वस्त्र 
धारण करते हैं। ये मूर्ति बनाकर भगवान्‌ के विग्नह की पूजा 
नहीं करते, परंतु अपने महात्माओं के जन्म-स्थल्ष तथा सिद्धि- 
क्षेत्रों में 'चबूतरा” बाँबते हैं । 

सिद्धांत--इनके उपास्य देवता श्रीदत्तात्रेय तथा श्रीकृष्ण 
हैं। इनके देवताओं की उपासना से स्पष्ट है कि ये भक्ति के साथ 
योगमार्ग को भी संमित्ित करते थे। इनका सर्वेश्र छ मान्य ग्रंथ 
भगवद्गीता है जिसके ऊपर चक्रधर से लेकर आज तक इस 
मत के अनुयायी लेखकों ने अपने सिद्धांतानुसार टीकायें लिखी 
हैं। इनकी सिद्धांत-दृष्टि दवतबाद की है। ये जीव तथा शित्र 


को भिन्न तक्त्व मानते हैं | परमेश्वर स्व ' निगु ण॑ तथा निराकार 
होता है परंतु भक्तों के ऊपर दया से वही सशुझ रूप धारण 
करता है। उसकी शक्ति माया है जो जीव को जीवत्व तथा 
निगुण परमेश्वर को सगुणत्व प्रदान करती है। वही जीबों से 
समग्र व्यापारों का विधान कराया करती है। मनुष्य इस शरीर 
में पूवकर्मों के अनुसार फल भोगता दे ओर ये फल चार प्रकार 
के होते हैं--स्वग, नरक, कर्म भूमि तथा मोक्ष । सामान्य-रूप से 
ये ही मानभावों के आध्यात्मिक मान्य सिद्धांत हैं । 

आय प्रथ--गीता के शअनंतर श्रीकृष्ण के लीलापरक 
भागवत पुराण के दूशस तथा एकादश स्कंघों को भी ये पूर्ण 
आस्था से मानते हैं। अन्य ग्रंथ मराठी भाषा में ही निबद्ध हैं | 
इनमें सवमान्य सिद्धांत सूत्रपाठ” है जिसमें चक्रधर के वचना- 
सर्तों का संग्रह केशवराज सूरि ने किया है। चक्रधर ने किसी 
ग्रथ की तो रचना नहीं की । उनके मुख से निकले हुए उपदेश 
ही इस पंथ के सवस्व हैं जिन्हें “महीन्‍्द्रभट्र ने 'लीलाचरित्र! 
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नामक चक्रधर के चरित्र में प्रसंगवश सम्मिल्षित किया था। 
इन्हीं को अलग पुम्तक के रूप में संग्रह करके इस 'सूत्रपाठ” का 
निर्माण किया गया है। प्रतिदिन 'सृत्रपाठ” का पाठ करना 
तथा अनुशीलन करना प्रत्येक मानभाची का परम कतंच्य है। 
इस 'सृत्रपाठ” ग्रथ के ऊपर एक बडा भारी साहित्य संपन्न किया 
गया है। 'पारिमंडल” आम्नायके मूल-पुरुष गोपाल पंडित ने 
इन सूत्रों की 'अन्बय व्यवस्था?! लिखी है ( १२४७७ शक 
१३२५ ३० )। परशुराम ने 'प्रकरणशवश”? नामक ग्रंथ सें इन 
सूत्रों के कथन का प्रसंग लिखा है। इसी प्रकार के नाना टीका- 
पग्रथों का प्रथथन इस ग्रथ की महनीयता तथा गूढ़ाथता को 
प्रकट कर रहा है । 


अब तक ज्ञानेश्वर महाराज की ज्ञानेश्वरी ( रचनाकातल 
१२१२ शक>१२६० इस्बवी ) ही मराठी साहित्य का सर्वेप्रथम 
तथा प्राचीन ग्रंथ मानी जाती थी, परंतु पूर्वोक्त ग्रंथों में अधिकांश 
की रचना ज्ञानेश्वर से पूष है। अतः मराठी भाषा तथा साहित्य 
के उदय के लिए इनका महत्व अत्यधिक है। व्यावहारिक काय 
में भी मानभावी गृहस्थ शूरवीर तथा कत्तव्यपरायण थे । इन्होंने 
पंजाब जेसे यवन-प्रधात देश में अहिंसा का प्रचार किया; काबुल 
में हिंदू मंदिर बनाया, जिसका पहला पुजारी नागगेद्रमुनि बीजा- 
पुरकर नामक दक्षिणी ब्राह्मण था; खास महाराष्ट्र में भी मद्यांप 
के निवारण का प्रयत्न किया । इन्‍्दोंने राज़'नी, काबुल तक मराठी 
भाषा का प्रचार किया। दोस्त मुहम्मद का प्रधान विचारदास, 
ओर कश्मीर के महाराज गुलाब सिंह का सेनापति सरदार भगत 
सुजन राय दोनों मानभावी उपदेशी थे। अतः इन्हों ने मराठी 
को धम-भाषा अपने राज्य में बनाया था। आज भी ज्ञाहौर में 
बहुत से व्यापारी मानभावष॑ हैं, जो अपने ख्च से मानभावी 
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ग्र'थों का प्रकाशन भी कर रहे हैं। इस मत के महंत लोग भी 
अब अपने धमग्र थों को, ज्ञिनकी विपुत्न संख्या आज भी सराठी 
भाषा में विद्यमान है, प्रकाशित करने की ओर अग्नसर दौखते 
हैं । यह मराठी साहित्य के लिए शुभ अवसर दे" । 
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वारकरी पंथ 


मद्दाराष्ट्र में भागवत धरम का विपुल प्रचार है। समग्र महा- 
राष्ट्र देश का यद्दी मान्य धर्म है। महाराष्ट्र का भागवत धर्म जो 
बारकरी पंथ के नाम से प्रसिद्ध है पूरे रूप से बंदिक है। अपनी 
विशिष्टताओं से मण्डित हो कर यह सम्प्रदाय वहीं जन्‍्मा, वहीं 
पूनपा, वहीं इसने अपनी शाखाओं का विस्तार किया और आज 
भी पूरे देश भर में यह अपनी शीतल स्निग्ध छाया में हजारों 
नर-नारियों को विश्राम देता हुआ उन्हें संसार के शाप तथा 
ताप से मुक्त कर रहा है। समस्त महाराष्ट्रीय संत इस्री मत के 
अनुयायी थे । 


( के) 


महाराष्ट्र का यह भागवत संप्रदाय पंढ्रपुर नामक प्रसिद्ध तीथ 
स्थज्ञ से संबद्ध है। यहीं पर इट के ऊपर खड़े बिट्ठल् जी 
की मूर्ति है, तथा उसके बगल में रुक्मिणी जी की मूर्ति है जो 
यहाँ रुखु माई के नास से प्रसिद्ध हैं। बिट्वल कृष्णचंद्र के 
बालरूप हैं। आषाढ़ की शुक्ता एकादशी तथा कार्तिक की शुक्ला 
एकादशी विट्ठल् के भावुक भक्त भगवान्‌ की भव्य मूर्ति के दशन 
से अपने जन्म तथा जीवन को सफल्त बनाने के लिये साल में 
कम से कम दो बार पण्ढ्रपुर की यात्रा किया करते हैं। इस 
यात्रा का नाम बारी? और इस पुण्य यात्रा के करने वालों का 
नाम हुआ वारकरी” | इसी कारण यह पंथ वारकरी के नाम से 
प्रसिद्ध है 
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सुनते हैं कि प्राचीनकाल में महाराष्ट्र में “पुरडरीक” नामक 
एक बड़े महात्मा हो गये हैं जो परढरपुर में ही तपस्या करते थे । 
उनको भक्ति से प्रसन्न होकर जब भगवान्‌ श्यामछुदर बालक 
का मनोरम रूप घारण कर उनके सामने उपस्थित हुए तब भक्त 
ने उनके बैठने के लिए सामने पड़ी हुई इंट रख दी। उसी ईंट 
पर भगवान्‌ बालकृष्ण खड़े हो गये और वह मूर्ति उसी बांकी 
झांकी के साथ आज भी खड़ी है। शंकराचाय ने पाण्डु-रज्ञाष्टक 
में इनकी स्तुति करते हुये इसी घटना की ओर संकेत किया है । 


महायोग-पीठे.. तटे भ्रीमरथ्यां 
वर॑ पुण्डरीकाय दातु' मुनोन्‍्द्रः । 
समागत्य तिष्ठन्तमानन्दकन्दं 
परब्रह्म-लिक् मजे पाण्डुरड्रम्‌ ॥ 


भक्तपवबर ज्ञानदेवने भी विद्चलनाथकी बड़ी ही मनोरम स्तुति 
अपनी ज्ञानेश्वरी में की है-- 


जय जय देव निर्मल । निजजनालिलमंगल ॥ 


जन्‍म जरा जलद जाल | प्रभुंजन [[१॥ 
जय जय देव प्रबल | विदलितामज्ञल - कुल । 
निगसागस दम फल । फल प्रद ॥२॥ 


जय जय देव निश्चल | चल्नित चित्तपान तुन्दिल । 
जगदुन्मीलना-विस्ल ॥ केलि _ -+ प्रिय ॥रे॥ 
जय जय देव निष्फल । स्फुरद्सन्दानंद. बहल । 
नित्य निरस्ताखिलमल । मूलभूत ॥४।| 
बालकृष्णरूपी विद्ल्‍ल्त को तुलसी बहुत ही प्यारी है। 
अतः भक्त लोग गले में तुलसी को माला डालकर पूर्बोक्त एका- 
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दशी को लाखों की संख्या में विद्चलजी के मधुर दशन के लिये 
उपस्थित होते हैं, और जब इनके भक्तिकलित कण्ठ से 'पुए्डरीक 
बरदे हरि विद्ठुल्ल' मंत्र की सान्द्रमन्द्र-ध्बनि गगनमंडल को भेदन 
करती हुई निकलती है तब दृश्य शब्दों में वणंन करने 
योग्य नहीं होता । उस समय प्रतीत होता है कि धार्मिकता की 
बाढ़ आ गयी हो। भक्तजनों के मनोमयूर नाचने लगते हैं। 
आनन्द की सरिता उमड़ पड़ती है। द्वरिशयनी ( आपषाढ़ी ) 
एकादशी की बारी में सबसे अधिक भीड़ दशनार्थियों की होती 
है। तीन लाख से भी ऊपर भ्क्तजन एकत्र होकर भगवान का 
दर्शन करते हैं। इस दृश्य की मानसिक कल्पना भी वारकरी 
संतों के व्यापक प्रभाव को आज भी बतलाने में समथे दो 
सकती है। 


विह्नल शब्द को व्युत्त्ति 


भगवान्‌ विष्णु विद्वल या विठोबा के नाम से मद्दाराष्ट्र में 
प्रसिद्ध हैं। इस शब्द की व्युत्पत्ति पंडितों ने नाना प्रकार से की 
है | धमंसिंधु के लेखक काशीनाथ पाध्य के अनुसार इस शब्द की 
व्युत्पत्ति हैः--विदा ज्ञानेन ठान्‌ शुन्यान्‌ ल्ाति गृह्माति इति विद 
अर्थात्‌ ज्ञानशून्य भोलेमाले अज्ञ जर्नां को जो अपनाते हैं वही 
विट्ठन्न हैं। तुकाराम के अनुसार गरुड़ ब्ाहन होने के कारण ही 
विष्णु विठोबा नाम से प्रदयात हुए ( कि पक्षी, गरुड़; ठोबा ८ 
वाहन > गरुड वाहन ) इसके समर्थन में तुकारामजी के अभड्ड 
का यह चरण है:--बीचा केला ठावा। म्होणोनि नांव विठोबा ॥ 
कोई बिद्वान विद्वुल को विटस्थल का अपभ्रंश रूप मानते हैं। 
विटस्थल् का अथ हैं इंट पर खड़ा होनेबाला परंतु भाषाविज्ञान 
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के आधार पर विठोबा विष्णु का ही अपभ्रश है। विष्णु का 
ही प्रात रूप हुआ बविठु जिसमे प्रमसृचक “ह्ञ? प्रत्यय तथा 
आदरसूचक बा? प्रत्थय जोड़ने से ही क्रमशः बविट्ुन्ल तथा 
विठोबा शब्द निष्पन्न हंते हें। शब्द के धात्वर्थ में भल्ते ही 
मतभेद हो, परन्तु इतना तो निश्चित है कि विठाबा कहने से 
पण्ढरी में ईंट पर खड़े भगवान श्रांकृष्ण का द्वी ध्यान होता है | 
भगवान के बगल में पास हो श्रीरक्मियीज्ञी विराजमान हैं 
जिनको भक्त ज्ञोग 'रखूमाई? के नाम से पुकारते हैं । 

वारकरी-पंथ मालकरी-पंथ' अथवा “भागवत-पंथ” के नाम 
से प्रसिद्ध है। वारकरी का मुख्य बाहरी चिन्ह है तुलसी की 
माज्षा का धारण | जिस प्रकार बिना यज्ञोपवीत के ब्राह्मण की 
कल्पना असंभव है उसी प्रकार कृष्ण की प्रिय तुलली की साला 
बिना घारण किये क्ृष्ण-भक्त वारकरी की सच्चा असिद्ध है। 
तुलसी की माल्ला का इस संप्रदाय में अत्यधिक महत्त्व होने के 
कारण ही यह पंथ मालकरी भी कद्दल्ाता है | 

वारकरी भागवत-धर्मे कॉप्वूण अनुयायी है। इसका पांचरात्र 
सिद्धांत के साथ स्पष्ट भेद होने पर भी विट्ठल की उपासना तथा 
भक्ति की मुख्यता के कारण यह निस्संदेह भागवत-धम है। 
बारकरी-पंथ चतुव्यूह के सिद्धांत को बिलकुल ही नहीं मानता । 
अद्त ज्ञान के साथ भक्ति का मंजुल संसिल्ञन वारकरी-पथ का 
वेशिष्व्य है। इस पंथ फ़ि उपास्य देवता श्री पांड्रंग हैं जो श्री 
कृष्ण के ही बाल-रूप मुने जाते है और इसी लिए परण्ढरपुर 
दक्षिण द्वारिका के नार्भ से प्रसिद्ध है-- 

पावन पांडुरंगक्षिति | जे कां दक्तिण द्वारावती। 
जेथ बिराजे श्री विद्वल्नमृतिं | नाम गजती पंढरी ॥ 
( श्री एकनाथ भागवत २९| २४३ ) 


धू७२ भागवत संप्रदाय 


इस पंथ के मान्य प्रथ हैं भागवत और भ्गवदगीता। 
भागवत के एकादश रकंध के ऊपर श्री एकनाथ ने ओबी 
छंदोबद्ध मराठी टीका लिखी है। वह नाथ भागवत के नाम 
से प्रसिद्ध है । इस प्रथ की पूण मान्यता इस संप्रदाय में है। 
यह संप्रदाय अपना आदर्श यही मानता है कि अपने स्ली, पुत्र, 
घरबार, यहाँ तक कि अपने प्रिय प्राणों को भी भगवान के 
चरणारविंद में अपण कर दे तथा भगवान्‌ के नाम का कीतैन 
करता हुआ अपने जीवन को बितावे"*। भागवत-धम का भी 
यही पूर्ण लक्ष्य है। अतः वारकरी सत को भागवत-संप्रदाय के 
अंतगंत मानना नितांत उपयुक्त है। 


(ख) 
पंथ का उदय 


इस संप्रदाय का उदय कब हुआ, इस विषय में विद्वानों के 
भिन्न भिन्न सत हैं। साधारण विद्वानों की यह मान्यता है कि 
ज्ञानदेव ने तेरहवीं शताब्दी में इस पंथ का आरंभ किया। यह 
सिद्धांत ठीक नहीं, क्योंकि यह संभवतः बहिणा बाई नामक 
तुकाराम की शिष्याके एक प्रसिद्ध अभंग के ऊपर आधारित है-- 

संत कृपा झाली। इसारत फला आली | १ ॥ 

ज्ञानदेव रचिला पाया । रचियेल *वालय ॥ २ ॥ 

नामा तयाचा किंकर। तेणें केला हं ; विस्तार ॥ हे ॥ 


१---दारासुतग॒हप्राण, कराव॑ भगवंतासी अपण । 
है भागवतधम पूर्ण, मुख्यत्वें भजन या नांव ॥ 
[ नाथ-मागवत २॥२६१ | 


महाराष्ट्र का बैष्णव पंथ पूछरे 


जनादन एकनाथ । ध्वज उभारिल्या भागवत ॥ ४ ॥ 
भजन करा सावकाश । तुका काला से कलश ॥ ५ ॥ 


इस अभंग में बारकरी मंदिर के निर्माण का बड़ा द्वी 
आलंकारिक वर्णन है जो इतिहास की प्रसिद्ध घटनाश्रों से विरोध 
नही खाता । परंतु यहाँ ज्ञानदेव के द्वारा पाया रखने का मतलब 
यह नहीं है कि उन्होंने ही इस मत का प्रारंभ किया। सच्ची 
बाव तो यह है कि ज्ञानदेव के पूर्व ही इस संप्रदाय के भक्त 
लोगों की सत्ता थी परंतु ये इधर उधर बिखरे हुए थे। इन सबों 
को एक सूत्र में संगठित कर पंथ को सुव्यवस्था देने का श्लाघनीय 
उद्योग ज्ञानेश्वर ने क्रिया और इसीलिए वे इस संप्रदाय के 
सान्‍्य आचाय हैं | 

पुण्डल्लीक भक्त के काल का अभी तक ठीक निणय नहीं हो 
सका जिससे इस्र पंथ के उद्गम का काल निश्चित रूप से नहीं 
कहा जा सकता | इतना तो निश्चित है कि पण्ढ्रपुर में बिट्ठल 
जी के आविर्भाव का संबंध भक्त पुएडत्लीक से है। जिस प्रकार 
प्रह्मद के लिए भगवान्‌ ने ४३: रूप धारण किया, उसी 
प्रकार पितृभक्त पुंडल्लीकके लिए द्वॉशिकाधीश श्रीकृष्णने विद्वल का 
रूप धारण किया" । इस घटना का प्रत्यक्ष प्रमाण वारकरी, भक्तों 
के शांति वाक्य से भी लगता है। ये भक्त विद्धन्न की यात्रा 
करते समय 'पुंडलीक वरदा हरिविद्ठल” का जय घोष करते हैं। 





/ 
१ पुंडलीकाच्या भावार्या | गोकुलीहुनीं जाला येता। 
निज प्रेम भक्ति भक्तां। ध्या ज्या आतां म्हणतसे ॥ 
( भ्री ज्ञानदेव श्रमंग १८४ सकत्न संतगाया ) 


पू ७४ भागवत संप्रदाय 


ज्ञानेश्वरी में श्री ज्ञानेश्वर जी ने विद््ञज्ञी की मूर्ति की ओर 
स्पष्ट संकेत किया है। विइज्न जी के मस्तक के ऊपर शिवलिंग 
विद्यमान है, इस बात का उल्लेख उन्होंने स्पष्ट शब्दों में किया 
है" । इतना तो निमश्नित है कि ज्ञानेश्वर से भी पूर्व उनके जन्म- 
स्थान आलंदी में विद्वल्न-मक्ति का बहुत प्रचार था । हरिदरेंद्र 
स्वामी के मठ में १२०६ ई० का एक शिल्ाब्षेख है जो शानेश्वर के 
जन्म से लगभग ७० वर्ष पूव का है। यहाँ समाधि के ऊपर 
विद्ठल ओर रुक्मिणी दोनों की मूर्तियाँ पत्थर पर खुदी हुई हैं। 
बिट्ठत्ञ संप्रदाय का यह सबसे प्राचीन निदेश है जिससे पता 
चल्नता है कि ज्ञानदेव के जन्म-स्थान आलंदी में विट्ठल्न की उपा- 
सना तथा भक्ति का बिपुन्ञ प्रचार था। इस प्रकार हम कह 
सकते हैं कि बारह शतक में अर्थात्‌ ज्ञानेश्वर के जन्म से एक सौं 
चष पू्व इस मत का उदय महाराष्ट्र में हो चुका था । 
पांडरंग की उपासना से इस संप्रदाय का इतना अधिक संबंध 
है कि उसके द्वारा मत के आविर्भाव-काल का निर्णय भल्नी-भाँति 
किया जा सकता है। परंतु अभी तक पांडुरंग के आविभावष-काल 
का ही निश्चय नहीं हुआ है। अंबश्य ही शंकराचाय ने अपने 
पांडुरंगाष्टक स्तोत्र में पुएडरीक के लिए पांडुरंग के आविभाव का 
संकेत किया है'* | यदि यह स्तोत्र आद्य शंकराचाय की रचना 
दो तो पांडुरंग का आविर्भाव सप्तम शतक से पूर्व माना जा 
सकता है। परंतु इस स्तोत्र के आदि शंकराचाय की क्ृति होने 


१ शानेश्वरी श्रध्याय १९ पद्य २१४-२ ३८. 
२ महायोगपीठे ते भीमरथ्यां वरं पुण्डरीकाय दाठं मुनीन्‍्द्रेः । 
समागत्य तिषन्तमानंदकंद॑ं पर्रह्मलिंग भजे पांडुरंगम्‌ ॥ 
““( पाण्डरंगाष्टक ) 
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में आलोचकों को अभी तक संदेह बना हुआ है। सन्‌ १२४६ ई० 
के एक ताम्रल्लेख से पता चल्नता है कि देवमिरि के यादववंशी 
नरेश कृष्ण? के सेनापति ने बेलगाँव जिले के अंतगत पवित्रस्थान 
पौण्डरीकः ज्षेत्रकों दान दिया था। इस क्षेत्रकी स्थिति भीमरथी 
नदी की तीर पर बतलाई गई है जिससे वर्तेमान समय में 
भोमनदो पर बसे हुए पढरपुर का एकीकरण इस स्थान से किया 
जाता है। 'पॉडरीक' शब्द को पुरडरीक से बना हुआ सान कर 
उस भक्त शिरोमणि का समय तेरहवीं शताब्दी के पूष ही सम- 
मना चाहिये | 

ऐसी परिस्थितियों में जब न तो भक्तवर पुण्डरीक का ही 
काल निश्चयरूप से निर्यीत हो सका है, ओर न पांडुरंग के ही 
आधविर्भाव का परिचय हमें प्राप्त है तब हम यही कह सकते हैं कि 
लगभग हजार वष से वारकरी संप्रदाय का प्रचलन महाराष्ट्र सें 
है तथा तबसे कार्तिक ओर आपषाढ़ की शुक्ला एकादशी को 
वारकरी भक्त श्री विट्ठल की यात्रा भक्तिनिष्ठ हृदय से करते आते 
हैं। इससे अधिक निम्थयात्मुक रूप से इस मत के आविर्भाव के 
विषय में कुछ नहीं कद्दा जा श्व्क्ता । 


(ग॒) 
संग्रदाय का अभ्युदय 


वारकरी संप्रदाय छो उत्पत्ति तथा पंढरपुर से श्री बिट्क्ञ की 
उपासना तो १३ है से अर्थात्‌ ज्ञानदेव महाराज के समय से 
प्राचीन है; इसका निर्णय ऐतिहासिक साधनों द्वारा ऊपर किया 
गया है। परंतु इस संप्रदाय को व्यवस्थित, सुगठितव ठथा 
प्रतिष्ठित करने का श्रेय श्री ज्ञानदेवजी को है। ऋष्णभक्ति के 


१७६ भागवत संप्रदाय 


प्रचार के निमित्त ज्ञानदेव ने अपने अ्राता निवृत्तिनाथ तथा सोपान 
देव तथा भगिनी मुक्ताबाई के सहयोग से जो महनीय कारये 
संपादित किया उसके कारण आज भी महाराष्ट्र प्रांत में अद्वेतवाद 
के साथ ऋष्णमाक्ति का मनोरम सामज्जस्य प्रस्तुत दीखता है। 
प्रसिद्धि है कि इतके पिता विट्ठलपंत संन्‍्यासधर्म में दीक्षित हो 
गये, परंतु अपने गुरु रामानंद स्वामी के वरदान-प्रयक्त अत्या- 
ग्रह से फिर संसार में प्रवृत्त हुए । इन्हीं की पूर्रोक्त चार संतानें 
हुई । निवृत्तिताथ का जन्म सं० १३३० में, ज्ञानेश्वर महाराज का 
सं० १३३२ में, खोपानदेव का सं० १३३४ में तथा सुक्ताबाई का 
सं० १३३६ में हुआ था । इन चारों पुरुषों को चतुर्विध मोक्ष 
अथवा चंतुर्विध पुरुषाथ का ही अचतार मानना न्यायसंगत 
होगा। इन लोगों की गुरुपरंपरा नाथ-संप्रदाय के आचार्यों से 
संबद्ध मानी जाती है । गारखनांथ के शिष्य गेनीनाथ ने निवृत्ति- 
नाथ को स्वयं ऋष्णुभक्ति की दीक्षा दी थी ओर निवृत्ति ने फिर 
अपने दोनों अनुजों तथा भगिनी को स्वयं दीक्षा देकर अध्यात्म- 
मार्ग का पथिक बनाया था। निवुन्ञिनाथ का कथन है। 
प्राणियों का उद्धार जो कुछ है वह.लब श्रीधर है। वह कम- 
सहित ब्रह्म साज्ञात्‌ श्री ऋष्णमूर्टि है। वह रूप इस भूमंडल पर 
सचमुच पांडुरंग रूप है जो पुण्डलीक के निर्धार से यहाँ 
खड़ा है । 


निवृत्ति की शिक्षा में योग के साक्ष भक्ति का मंजुल 
मिश्रण था। सन्यास्री की संतान होने के कारण इन चारों को 


१ प्राणिया उद्धारसव हा भ्रीघर | ब्रह्म हें साचार कृष्णमूर्ती । 
ते रूप भीवर पाण्डरंग खरे | पुण्डलीक निर्धारे उसमे असे ॥ 
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ब्राह्मणों के हाथ तिरस्कार ओर अनादर सहना पड़ा था, परंतु 
ज्ञानदेव अलौकिक सहज पिद्ध योगी थे। पैठण के ब्राह्मणों के 
आश्वय की सीमा न रही, जब उन लोगों ने भेसे के मुद्द से, 
जिस पर ज्ञानदेव ने अपना हाथ रख दिया था, ऋक्‌, यजु और 
साम के मंत्रों को विधिवत्‌ उच्चारित होते सुना । तब इनकी अलो- 
किऋता का पता लोगों को चला ओर वे इनछ्े वास्तव रूप्र से 
परिचित हो गये । इनकी प्रसिद्धि इतनी बढ़ी कि उस समय के 
यशरवी योगी चांगदेव को अपनी हार मान कर ज्ञानेश्वर के शरण 
आनी पड़ी । २२ वर्ष की अवस्था में इन्होंने जीवित समाधि ली 
ओर उसके एक साल के भीतर ही इनके भाई तथा बहिन भी 
एक एक करके इस धराधास से चले गये | 


इनके ये प्रथ प्रसिद्ध हें--( १ ) भावाथ्थंदीपिका--गीता की 
नितांत मोल्षिक ओबी छंद में निबद्ध व्याख्या जो ज्ञानेश्वरी” के 
नाम से प्रसिद्ध है। ऐसी सुंदर यूढा्थ-संपन्न आध्यात्मिक व्याख्या 
की रचना अपने उम्र के १७वें बप में द्वी उन्होंने की ( शक 
१२१२ )। (२) अम्तानुभ--अध्यात्म के सुंदर उपदेश । 
(३ ) हरिपाठ (४ ) चांगदेव पासष्टी--चांगदेव को दिये गये 
उपदेशों का विवरण । (५) योगवासिष्ठ टीका (६) इतर 
असभंग । इन में अभंगों की साषा अपेक्षाकृत सरल है । ज्ञानेश्वरी 
मराठी साहित्य के आसंभिक युग का महनीय भ्रंथ है जिसमें 
कमनीय उपसा तथा रगमेंणीय रूपकों के द्वारा अध्यात्म के तस्तों 
का बोधगम्य विवरण प्रस्तुत किया गया है। इस प्रकार २२ 
वर्षों की अल्प आयु में अद्भुत सिद्धि दिखलाने वाले व्यक्ति को 
यदि संत क्लोग विष्णु का ग्यारह॒वाँ अवतार मानते हैं, तो क्‍या 
आश्चय 
३७ 


पज्पर भागवत संप्रदाय 


(२) नामदेव ज्ञानेश्वर के ही समकालीन थे ओर अपनी भक्ति- 
भाषना के कारण अपने समय में ही महाराष्ट्र के बाहर भी पयोप्र 
रूप से विख्यात हो चुके थे । इनके पिता का नाम दामा सेठ था। 
ओर इनकी परंपरा से दर्जी की वृत्ति थी। अधिकतर पर्ढरपुर 
में ही विठोवा की उपासना करते हुए दिन बिताते थे। इनका 
परिवार भी बढ़ा लंबा चोड़ा था परंतु गृह में आसक्ति इनकी 
कभी नहीं हुई | पण्ढरपुर में ही ज्ञानदेव के साथ इनका मित्नन 
हुआ ओर दोनों में खूब गाढ़ी मेत्री हुईं। ज्ञानदेव की समाधि 
के अनंतर नामदेव तीथयात्रा के लिये उत्तर भारत में आये 
ओर सथुरा बूंदावन में भगवान्‌ श्री कृष्ण के लोला-स्थलों का 
दर्शन कर ये पंजाब की ओर निकल गये और पंजाब में इन्होंने 
भगवज्ञाम का खूब प्रचार किया | गुरु प्रथ साहब सें इनके ६० 
से भी अधिक पद में संग्रहीत मिलते हैं। महाराष्ट्र में इनके 
मनोहर अभंग जैपे सवत्र प्रिय हुये उसी प्रकार पंजाब में भी 
उनकी मधुर वानियाँ गायी जाने लगीं । 

बट 

नामदेव ने मरी हुयी गायुल्‍ठे जिलाया था इस प्रसह्न का 
बड़ा सुंदर वर्णन प्रंथ-साहब में उपलब्ध होता है; । नामदेव १८ 
वध तक पंजाब में रहे और पीछे पर्ढरपुर लौट आये और 
यहीं विद्ठल्ल मंदिर के द्वार की सीढ़ी पर अस्सी वर्ष की 
दीघ उम्र में इन्होंने सं० १४०७ बि० / १३४० ई० ) में अपना 
शरीर त्यागा। नामदेव के पदों से उनके हद्य की शुद्धता, दीनता, 
आत्मसमपण की भावना भत्नी भाँति कट होती है। इन्होंने 
भक्ति के राज्य सें जाति पांति का कोई भी बंधन नहीं माना। 
सगुण भक्ति के साथ साथ निगुण भक्ति के आद्य प्रवतक दोने 
का श्रय नामदेव को ही दिया जाता है। इस विषय में इनकी 
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तुलना कबीरदास जी के साथ की जा सकती है। कबीर की 
बानियों के समान ही नामदेव के अभंग महाराष्ट्र जनता में भक्ति 
तथा ज्ञान के प्रचारक हैं. तथा दम्भ और बनावटी धार्मिक आउडं- 
बर के कट्टर विरोधी हैं। इन्होंने हिंदी में भी विशेष कविता 
की है | नाभादास जी ने इनके अलोकिक चरित्र का वर्णन इन 
छुप्पय में किया है-- 


बाल दसा बिद्ल्त पान जाके पय पीयो 
मुतक गऊझऊ। जिवाय परचो असुरनि को दीयो 
सेज सलिल ते काढि पहिले जैसी ही होती 
देवल् उलटो देखि सकुधि रहे सबहि सोती 
पेंदरिनाथ कृति अनुगत्यी छानि सुकर छाई दासकी 
नामदेव प्रतिज्ञा निबंही ज्यों त्रेता नरहरिदास की ॥ 


ज्ञानेश्वर--नामदेव का युग महाराष्ट्र के भागवत संप्रदाय के 
इतिहास में स्वर्णययुग माना ज़्वता है। इस युग में समग्र प्रदेश 
उद्त्त भक्ति की भावना से ओत्प्रोत हो गया। भक्ति का व्यापक 
प्रभाव समाज के निम्नतम स्वर से लेकर उच्चतम स्तर तक सर्वत्र 
जा गरूक हो रहा था। जिस प्रकार ब्राह्मण-कुत्त में भगवदू-भक्तों 
का जन्म हुआ उसी प्रकार महार जैसे कुल में भी भक्ति से 
समुज्ज्वल दिव्य आत्माओं का आविभाव सम्पन्न हुआ। पुरुषों 
में द्वी नहीं, प्रत्युत ब्ली जाति में भी भक्त आत्माओं का प्रादुर्भाव 
हुआ । प्रतीत होता थ” कि भक्ति के इस उत्थान-काल्न में भगवान्‌ 
ने अपनी विभूतियों का विवरण समाज के द्वित साधन के लिए 
समभाव से कर रखा है। विखोवा खेचर जेसे योगी, गोरा 
कुम्हार, सांवता माली, चोखा मेला ( महार ), सेना नाई, नरहरि 


घूट:० भागवत संप्रदाय 


सोनार जैसे त्राह्मणगेतर संत, जनाबाई जैसी भक्त दासी, कान्हू- 
पात्रा जैसी वेश्या, सखूबाई जैसी साध्वी का अभ्युद्य तथा 
पवित्र चरित्र किसी भी आल्लोचक को इस निष्कष पर पहुँचाय 
बिना नहीं रह सकता कि इस युग के महाराष्ट्र के बाताबरण में 
ही भगवान की दिव्यकत्ञा भक्ति के रूप में सबत्र ग्योतित 
हो रही थी । 


एकनाथ 


इस युग के लगभग सो वष के अनंतर महाराष्ट्र भागवत 
धमं के ऊपर अपनी दिव्य पताका फहरानेवाले भक्तराज 
श्री एकनाथ महाराज का उदय हुआ । इनका जन्म सं० १४६० 
वि० ( १५३३ ई० ) के आसपास हुआ था। मूलनक्षत्र में जन्म 
लेने के कारण इनके माता-पिता जनमते ही मर गये। _....-- 


इनका जन्म एक उदात्त बष्णव ब्राह्मण कुल में हुआ था 
जहाँ विट्ठल भक्ति की परंपरा जागरूक रूप से विद्यमान थी। 
इनके प्रपितामह भानुदास अपने समय के एक बड़े भारी वेष्णव 
संत थे। इन्हों ने बिद्दल जी की मूति का पुनरुद्धार कर वारकरी 
भक्तों के साथ बड़ा भारी उपकार किया था। कहा जाता है कि 
विजयनगर के विख्यात महाराज कऋष्णराय एक बार बिट्ठल्न के 
दशन से इतने प्रभावित हुए कि वे इस मृ्ति को अपनी राजधानी 
अनागोंदी ले गये और वहीं राजसी ब्रेभव के साथ रखा। 
इधर वारकरी भक्तों को बिना बिट्ठल्ल के पंढेरपुर का मंदिर सूना 
लगता था| भानुदासजी ने अपनी भक्ति के प्रभाव से कृष्णुराय 
को अनुकूल बनाया ओर ये मूर्ति को पुनः पंढरपुर ला कर भक्तों 
के विपुल यश के भाजन बने। अतः इन्हीं भानुदास के प्रपोत्र 
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एकनाथ जी के हृदय में भक्ति की तीत्र भावना के उदय होने 
हमें आश्रय नहीं होता । 

किसी आकाशवाणी को सुनकर ये देवगढ़ के निवासी 
जनादन स्वामी को अपना गुरु बनाने के लिए सं० १६०२ में 
पहुँचे। जनादंन स्वामी उस समय गुरु दत्तात्रय के बड़े भारी 
डपासक थे और सिद्ध पुरुष माने जाते थे। इन्हीं के सपक में 
आकर एकनाथ ने मत्र दीक्षा ली और घोर तपस्या की । तपस्या 
में सिद्धि ज्ञाभ कर इन्होंने भारत के तीथों की यात्रा की | तदनतर 
ये अपने जन्म-स्थान पेठन लौट आये ओर गुरु की आज्ञा से 
गृहस्थ आश्रम में दीक्षित हुये । गृहस्थ के जीवन को परापकार 
के निमित्त बिताना, साधु संतों की सवा, भगवान्‌ की पूजा अचचों, 
भागवत तथा ज्ञानेश्वरी जैघछे धरम ग्रथों का प्रवचन-इनके नित्य 
की दिनचर्या थी। य क्षमा, त्याग, दया तथा संतोष के जीवित 
मूर्ति थे। इनके विषय में नाना प्रकार की अलोकिक घटनलाये 
सुनी जाती हैं। इनका सर्वेश्र 8 ग्रथ भागवत एकादश स्कंघ की 
अति विस्तृत छंदोमयी व्याख्या जो भक्तों में 'नाथभागवत' के 
नाम से प्रसिद्ध है। भगवड्धक्ति के विशद्‌ विवेचल तथा भगवान्‌ 
की अलौकिक लीजलाओं के वर्णन में 'नाथ भागवत” मराठी 
साहित्य में एक अद्वितीय ग्रंथरक्ष है जिसकी प्रभा आज उतनी हो 
शीतल तथा अम्लान है जिस प्रकार वह उस' युग में थी । इसके 
अतिरिक्त 'रक्मिणी स्वयंचर' तथा भावाथ रामायण! इनके मान्य _ 
तथा मौलिक ग्र थ हैं जिनमें अध्यात्म पक्त में अदंत तथा भक्ति 
का मनोरम विवेचन बड़ी ही सुबोध भाषा तथा चित्ताकपक शैली 
में किया गया है। इस प्रकार आदशे भ्रकत का जीवन बिताकर 
सं० १६५६ ( १६०० इ०) में एकनाथ ने गोदावरी के तट पर 
अपना शरीर छोड़ा । 


पूरे भागवत संप्रदाय 


ठुकाराम 


तुकाराम--बारकरी संप्रदाय को अपने अभंगों के द्वारा 
लोकप्रिय बनाने का समस्त श्रय श्री तुकाराम मद्दाराज को है 
जिनका जन्म एकनाथ को मृत्यु के ग्यारहर्वें साल पृनाप्रांत के 
देह नामक प्राम में भगवदू-भकक्‍तों के एक पवित्र कुल में सं० १६६५ 
वि० में हुआ | इनके माता पिता का नाम था--कनकाबाई और 
बोलोजी । लड़कपन में दी इनकी दो शादियाँ कर दी गयी थीं । 
इनके दो भाई ओर भी थे, पिता ने बड़े भाई के ऊपर अपने 
व्यापार की देखरेख का भार रखा, पर उनकी असावधानी से 
सारा व्यापार चोपट हो गया। तुकाराम को इसके कारण से 
बहुत ही कष्ट केलने पड़े | पारिवारिक प्रपंचोंकी आग में तुकाराम 
का वेराग्य-कंचन खरा उतरा । ग्रहस्थी से मुख मोड़कर इन्होंने 
भगवान से नाता जोड़ा। नाथ-भागवत का पारायण 
करते और भगवान्‌ के नामस्मरण में अपना दिन बिताते | भक्ति 
की प्रखरता के कारण इनके मुख से अभंगों की घारा लगातार 
बहती | धार्मिक जगत्‌ में इनके प्रभाव को देखकर रामेश्वर भट्ट 
नामक ब्राह्मण इनसे बहुत ही ढेष करने लगा और उसकी आज्ञा 
से तुकाराम ने अपने अभंगों की पुस्तक को इंद्रायणी के दह में 
डुबा दिया। परंतु भगवत्‌क़ृपा से बह पुस्तक डूबने से बच गई। 
तुकाराम को पांडुरंग भगवान्‌ का दिव्य दशन भी प्राप्त हुआ 
ओर इनके हंषी रामेश्वर भट्ट भी उनकी शरण में आए। ये शुद्र 
जाति के थे भरे ब्राह्मणों को साज्ञात्‌ देवता समझकर प्रणाम 
किया करते थे। छत्नपति शिवाजी भी इनके नितांत भ्रकत अनु- 
गामी थे! शिवाजी इन्हें अपना गुरु बनाना चाहते थे। परंतु 
इन्होंने ही शिवाजी को रामदास स्वामी से मंत्र दोक्षा लेने का 
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उपदेश दिया। सं० १७०६ वि० [ १६५० ई० ] में देहावसान हो 
गया । तुकाराम के अभंग मराठी साहित्य के रत हैं तथा भक्त 
जनों के जीवनाधायक और स्फूर्तिदायक संबल हें | 
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कूमंदास न १२४५३ लखल 
जनाबाई के पंढरपुर 
चांगदेव न १२२७ पुणतांबे 
भानुदास - « १३७०... पेठण 


एकनाथ «. » १४७०-१५२१ पेठण 
राघव चैतन्य « « »« 
केशव चैतन्य «. « १३६३ गुल्वर्गो 
तुकाराम -«- « १५७२ देहू 


पूटा४ भागवत संप्रदाय 


निज्ञोवा राय . - क्र पिंपलनेर 
शंकर स्वामी . - न शिरूर 
मल्लाप्पा ४.“ ३:७४ आलंदी 
मुकुदराज जे आंबें 
कान्द्ोपात्रा . :- न पंढरपुर 
जोगा परनंद «. - नम बार्शी" 


ये सब संत महात्मा कृष्णभक्ति के प्रसारक हुए। इन में 

बढ़ा-छडोटा कहना अपराध है। फिर भी इन में से चार 
महात्माओं ने ऋष्ण-भक्ति के देवालय को महाराष्ट्र में बनाया 
ओर सजाया। पंथ की उत्पत्ति का पता नहीं, परंतु ज्ञानरेव 
महाराज ने इस मंदिर का पाया 'ज्ञानेश्वरी? के द्वारा खड़ा किया; 
नामदेव ने अपने भजनों से इस का विस्तार किया; एकनाथ 
मद्दाराज ने अपने भागवत” की पताका फहराई और तुकाराम 
महाराज ने अपने अभंगों की रचना कर इस के ऊपर कत्षश 
स्थापन किया। तुकाराम की शिष्या बहिणाबाई ने श्रपने 
निम्नल्तिखित अभंगों में इसी बात को कितने सरत्न शब्दों में 
कहा है-- 

संत कृपा मराली। 

इमारत फला आली |।१॥ 

ज्ञानदेवें रचिता पाया। 

रचियेलें.. देवालया ॥२॥ 

नामातया चा किंकर | , 

तेणें केला हा विस्तार |१५॥ 





१ यह सूची प्रोफेसर शंकर वामन दांडेकर के लेख € “महाराष्ट्रीय 
शानकोशके भाग २०, पृ० १७६ ) से यहां उद्घृत को गईं है । 


महाराष्ट्र का वैष्णव पंथ प्र्द्य, 


जनादन एकनाथ । 
ध्वज उभारिला भागवत ॥४॥ 
भजन करा सावकाश। 
तुका काला से कलश ॥४॥ 


वारकरी मत के चार उपसम्प्रदाय 


वारकरी मत के चार संप्रदाय माने जाते हैं--- 


(१) चैतन्य, (२) स्वरूप, (३) आनंद, (४) 
प्रकाश । 


(१ ) चैतन्य--इस संप्रदाय के दो भेद हैं। पहले में 'राम 
कृष्ण हरि! यह ६ अक्षरों का मंत्र मान्य है तथा दूसरे में “डे” 
नमो भगवते वासुरेवाय' यह द्वादशाक्षर मंत्र मान्य है। श्री निलो- 
बाराय कें अनुसार प्रथम चैतन्य मत के आदि प्रवतेक श्री महा- 
विष्णु हैं जिन्होंने हंसरूप धारण करने वाले त्रह्मा को चतुशलोकी 
भागवत का डपदेश दिया | बह्मा ने नारद जी को ओर उन्होंने 
व्यासजी को इस मत का उपदेश दिया । व्यास जी ने कृपा करके 
राघव चैतन्य नामक संत को इस मत में दीक्षित किया जिसकी 
समाधि कल्याण ग़ुलब्गों के पाख आज भी विद्यमान है। इनके 
शिष्य हुए केशव चैतन्य ओर आगे चल्कर तुकारास ने इस 
चैतन्य मत की शाखा को अपने उपदृशों से लोकप्रिय तथा 
उयापक बनाया | चेतन्य-सत के दूसरे उप-संप्रदाय की गुरु परंपरा 
इस प्रकार है-- 


१ द्रष्टव्य-महाराष्ट्रीय शान-कोश भाग २०, धू० १७०--७१ 


भष्य६ मागवत संप्रदाय 
आदिनाथ 
मच्छिन्द्रनाथ 
गोरखनाथ 
गहिनीनाथ 
निवृत्तिनाथ 


ज्ञानेश्वर 


यही गुरु-परंपरा ज्ञानदेव ने अपनी क्ञानेश्वरी के अंत में 
दी है जिससे स्पष्ट है कि ज्ञानेश्वर महाराज इसी चैतन्य शाखा 
के अंतगंत थे । आजकक्ष बहुत से बारकरी संप्रदाय चैतन्य मत 
के ही अंतर्गत हैं । 


(२ ) स्वरूप सम्प्रदाय--इस संप्रदाय का मान्य मंत्र यह 
त्रयोदशाक्षर मंत्र है--श्रीराम जय राम जय जय राम । इसमें 
भी दो उपसंप्रदाय हँ--( १) रामानुजी जो अपने माथे पर 
लाल रंग का तित्षक लगाते हैं। तथा ( २) रामानन्दी जो अपने 
माथे पर सफेद रंग का तित्ञक लगाते हैं । रामदासी लोगों का 
समावेश इसी द्वितीय रामानन्दी सत के अंतगत है । 


( हे ) आनन्द सम्प्रदाय--इस संप्रदाय का मलसंत्र राम 
अथवा श्री राम है। इसके अतगंत नारद, वालमीकि, रामानंद, 
कबीर सेनानायी आदि भक्त माने जाते हैं 


( ४) प्रकाश सम्प्रदाय -इसका मंत्र है--नमो नारायण। 
इस्र संप्रदाय के अनुसार इसके मूत्र पुरुष निगु ण॒ ब्रह्म से उत्पन्न 


महाराष्ट्र का वेष्ण॒व पंथ पूष्र७ 


होनेवाले नारायण ही हैं। उनके बाद की शिष्य परंपरा इस 
प्रकार है :-- 

झादिनारायण-- > ब्रह्मा--> अवबि-> दत्तात्रेय--> 
(१) सहरख्नाजु न (२ ) यहु (३ ) जनादेत-- > एकनाथ । 


(घ) 
मत के सिद्धांत 


(१ ) बिद्ल--वारकरी मत में सर्वश्रेष्ठ देवता पंढरीनाथ 
हैं जो बाज्नकृष्ण के ही रूप हैं। इस प्रकार यह कृष्णोपासक 
संप्रदाय है, तथापि यद्द राम का भी उसी प्रकार एकनिछ 
उपासक है। यह राम-कृष्ण दोनों को दुजनों के संहार करने 
के लिए भगवान का अवतार मानता है। इम्र संप्रदाय में हरि 
ओर हर, विष्णु और शंकर दोनों का ऐक्यभाव माना जाता 
है। इसका निदशन स्वयं विद्वलनाथ की मूर्ति है जिसके सिर के 
ऊपर महादेव बेठे हैं ।* इसी लिए एकादशी के साथ सोमवार 
ब्रत तथा शिवरात्रि का ब्रत समभावेन मान्य है। तात्पय यह 
है कि इस संप्रदाय में दक्षिय भारत के शेवों और बष्ण॒वों के 





१ रूप पाहतां डोलसूं। सुंदर पाहइतां गोपवेपु ॥ 
महिमा वर्णितां महेश्‌। जेण मस्तकीं वंदिला॥ 
“श्री ज्ञानेश्वर अ्रमंग 


तुका म्णे भक्ति साठीं हरिहर। 
हरिदरा भेद नाहीं। नका करूं वाद ॥ 
“-तुकाराम 


पूटटर भागवत संप्रदाय मर 


बीच प्राय: चलने वाले संघ का कह्दी नाम निशान भी [नहीं है। 
कृष्णोपासक होने पर भी शिव को पूर्ण मान्यता प्रदान करने का 
एक ऐतिदासिक देंतु भी है। ज्ञानदेव महाराज जो इस संप्रदाय 
के आदिकाल्नीन प्रतिष्ठापक थे स्वयं नाथ-संप्रदाय में दीक्षित थे 
ओर नाथ-संप्रदाय के आदि आचाय श्री शंकर ही है जो “आदि 
नाथ” के नाम से यहाँ विख्यात हैं । इस प्रकार वारकरी संप्रदाय 
थार्मिक मामलों में सदा अति उदार तथा समन्वयवादी रहा है । 


(२५) भक्ति तथा अद्वेत शञान--इसकी समनन्‍्वयवादी 
प्रवृत्ति का दूसरा उदाहरण है. अद्वित ज्ञान तथा भक्ति का 
का पूर्ण सामझस्य | वारकरी-पन्थ आदिसे लेकर अंत तक भक्ति 
प्रधान है, परंतु उपनिषदों का 'एकमेवाद्वितीयं ब्रह्म? 'नेह नाना 
स्ति किंचन', आदि वाक्यों के द्वारा प्रतिपादित अरद्वत ब्रह्म में 
भी इसके संतों की पूर्ण आस्था है। तुकाराम का स्पष्ट कथन है 
कि श्रीहरि सवज्ञ व्यापक हैं | वह संसार के प्रत्येक ज्ञीवों के बीच 
विद्यमान है । यह जगतू विष्णुमय है, वष्ण॒वों का यददी धर्म है । 
हरि के विषय में भेदासेद मानना अमंगलकारक भ्रम है" । बिना 
अद्वेत की सिद्धि हुए शुद्ध भक्ति की उत्पत्ति ही नहीं हो सकती | 
संतों का कद्दना है कि स्वयं ब्रह्म पहले बनो, तब संसार की एक- 

निष्ठा से सेवा करो* | तथ्य यह है. कि यह पंथ निष्काम कम 


१, हरी व्यापक सवगत हा तंब मुख्यत्वे वेदान्त | 
विष्णुमय जग वैष्ण॒वांचा घर्म | 
भेदामेद भ्रम अमंगल | तुकाराम 
२. आपणधि होऊनि ब्रह्म | सारिजे इृत्याकृत्याचें काम ॥ 
मग कीजे का निःसीम । सेवा अयाची ॥ 
“-ठुकाराम 


महाराष्ट्र का वैष्णव पंथ पूद६ 


की शिक्षा सबतोभावेन देता है। यह पूण प्रबृत्ति-मार्गी है। यह 
संन्यास वृत्ति का कभी उपदेश नहीं करता। एकनाथ मद्दाराज 
ने इस विषय सें स्पष्ट ही कहा है कि स्वयं त्रह्मज्ञान पाकर जो 
संसार बधन से मुक्त हो जाता है परंतु दीनों का उद्धार नहीं 
करता, अपने उपदेश तथा शिक्षा से भ्रवताप से संतप्त मानवों 
का कल्याण साधन नहीं करता, उसका जीवन एकदम व्यथ 
है) । अतः संतों को ब्रह्मज्ञान प्राप्त कर त्रह्महप बनकर जगत्‌ में 
प्राख्ियों के भीतर अंतर्यामी रूप से विद्यमान त्रह्म की सेवा करनी 
चाहिए। इस विषय का बढ़ा रोचक तथा सयुक्तिक वर्णन श्री 
ज्ञानेश्वर महाराज ने किया है। उन्होंने अम्रतानुभव” में एक 
बड़ा ही सुंदर दृष्टांत इस सामव्जस्य की तुज्ञना के लिए दिया है। 
वे कहते हैं कि “यदि एक ही पंत को काटकर उसकी गुफा के 
भीवर देवता, देवालय तथा भक्त-परिवार का निर्माण एक 
साथ किया जा सकता है, तो अद्व त भाव के साथ भक्ति क्‍यों 
नहीं संभव है १* ।” ज्ञानेश्वरी में वे इस तथ्य को आत्मानुभव 
का उदाहरण मानते हैं जो -शब्दों के द्वारा ठीक ठीक प्रकट नहीं 
किया जा सकता । “साढ़े पंद्रह के सोने में अथोत्‌ खरे सोने में 
खरा चोखा सोना मिला देने पर ही उत्तम सुबण तैयार द्वोता है, 
उसी प्रकार मद्रप होने पर ही मद्भक्ति उत्पन्न होती है। यदि 





१ पावोनिया ब्रह्मशान | स्वयं तरलत्ला आपण ॥ 
न करीच दीनोडदइरण । ते मंड्णपण ज्ञात्यात्र ॥ 
ः --नाथ भागवत 
१ देव देऊल् परिवार | कीजे कोरूनि डॉगरू 
तैसा मक्तीचा वेब्हारू। कां न हावा ! ॥४१॥ 
“-अमृतानुमव 


कर नारमवत संप्रदाय 


गंगा समुद्र से भिन्न होती, तो डसके साथ सित्ञकर वह एकाकार 
कैसे बन जाती! ? इसी प्रकार भगवाबनका भक्त भगवान्‌ को अद्वत 
रीति से जानकर हदवी उनका सच्चा भक्त बन जाता है। नामदेव ने 
इस संप्रदाय की महती विशिष्टता अद्वेत ज्ञान के साथ भक्ति 
का सृदुल सामव्जस्थ बतज्ञायी है । इन भक्तों की पूर्ण निष्ठा थी 
कि उपनिषिदों का परत्रद्म दी विद्चल के रूप में प्रकट हुआ है। 
ज्ञान के साथ भक्ति का योग हो जाने से इनकी वाणी में अतीव 
समृदुता और मधुरता आ गई है। इनका विश्वास था कि 
निगु ण ब्रह्म दी नाम-रूप को प्रहण कर भक्तों की मंगल-कामना 
के निमित्त इंद्रियगम्थ बन गया है। नामदेव ने अनेक अभंगों 
के द्वारा ब्रह्मरख तथा भक्तिरस के ऐक्य का प्रतिपादन किया है | 
नामदेंब भगवान्‌ को लक्ष्य कर पुकार रहे हैं कि भगवन्‌, जल्दी 
आइए, पुकारते पुकारते गला सूख गया, शरीर पुल्नकित हो गया 
तथा अशभ्रु धाराओं से प्रथिवी भींग गई। हे दीनदयालु, आने 
में इतनी देर क्‍यों कर रहे हो ? किसी भक्त के यहाँ तो नहीं 
फंस गये ९ 
यवढा वेल का लाविला। कोण्या भक्ताने गोविला!? 
झडकरि येईं गा विद्लला | कंड आलवितां सोकला । 
“नामा! गहिवरं दाठला | पूर  धरणिये लोटला ॥ 
(३ ) भगवद्रुप--इस पंथ को भगवान्‌ के दोनों रूप-सगुण 


१ साडे पंघरा मिसलाव। ते साडे पंघरचि हो आब 
तेविं मी जातिया संभवे | भक्ति मारी ॥५६७॥ 
हां गा सिंधूसि आानी होती । तरि गंगा कैसेनि मित्नती 
मणोनि मी न होता भक्ती | अन्वयो आहे ॥५६८।॥ 
“-शानेश्वरी, अ० १५ 
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तथा निगु ण-मान्य हैं। पूर्ण सगुशोपासक होने पर यह 
परमात्मा को व्यापक एवं निशु ण-निराकार भी मानता है तथा 
इस निराकार ब्रह्म की प्राप्ति का साधन सगमुणोपासना, नाम- 
स्मरण तथा भजन है। वारकरी संतों ने ज्ञान तथा भक्ति के 
परस्पर सहयोग तथा मेन्नीभाव पर विशेष आग्रह रखा है। एक- 
नाथ मद्दाराज ते भक्ति तथा ज्ञान के परस्पर संबंध की सूचना 
बड़े ही रोचक उदाहरणों के सहारे दी है। वे भक्ति को मूत्र, 
ज्ञान को फल, तथा व्रराग्य को फूल बतलाते हैं। जिस प्रकार 
बिना मृत्त के फल उत्पन्न नहीं हो सकता और बिना फूल के 
फल असंभव है, उसी प्रकार बिना भक्ति और वेराग्य के ज्ञान 
का उदय हो नहीं सकता | भक्ति के उदर से ज्ञान उत्पन्न होता 
है। भक्ति ने ही ज्ञान को उसका गोरव प्रदान किया है। अतः 
दोनों का मब्जुल समन्वय दी साधक के लिए अवश्यमेव संपाद- 
नीय व्यापार दोता दै-- 

भक्ती चे उदरीं जन्मले ज्ञान । 

भक्ती ने ज्ञानासी दिधलें महिमान ॥ 

भक्ति ते मूठ ज्ञान ते फल। 

वैराग्य केवल तेथीं चे फूल ॥ 


ये लोग गीता में प्रतिपादित 'स्वघम! के तथ्य पर पूर्ण आम्रह 
रखते हैं। जो मनुष्य मानव-समाज के जिस वर्ण में जिस स्थान 
पर वतेमान है उसका यह नियमित धमं है कि वह अपने नियत 
कार्यों का पूर्ण अनुष्ठांन करे । अपना काम छोड़ दुसरे के काम 
को, वह कितना भी सुंदर क्‍यों न हो; कभी न ग्रहण करे । भग- 
वाच्‌ के प्रति पूर्ण अनुराग के साथ उनके नाम का कीतेन नथा 
भजन करना ही भक्ति का मुख्य साधन है । 


प्र्६२ भागवत संप्रदाय 


(४ ) राम और कृष्ण--राम तथा कृष्ण को समभावैन्त 
भगवान्‌ का अवतार मानना इस पंथ को सबथा मान्य है। 
उत्तर भारत में दोनों को प्रधान इष्ट देवता मानकर भिन्न भिन्न 
संप्रदायों की उत्पत्ति हुई है, परंतु महाराष्ट्र इस विषय में अपना 
बशिष्ट्य प्रथक रखता है। नाथ भागवत में ऋष्णलीला का 
गायन करने वाले एकनाथ जी ने 'भावाथ रामायण! में रास की 
मधुर लीला का कीतेन किया है। उन्होंने एक स्थान पर लिखा 
है--“जैसे बीज ही वृक्ष हुआ, सुबर्ण ही अलंकार बना, बेसे ही 
निर्विकार श्रीराम हां साकार हुए | सुनो, मेरा पागल प्रेम ऐसा 
है कि सुंदरश्याम श्रीराम ही हमारे अद्वितीय ब्रह्म हैं; और कुछ 
मुझे; मालूम नहीं। राम के बिना जो बह्य-ज्ञान है, हनुमान जी 
गरज कर कहते हैं कि उसकी हमें जरूरत नहीं। हमारा ब्रह्म 
तो श्रीराम है”। 


निष्कष यह है कि बारकरी पंथ में समन्वय का साम्राज्य 
है। जिस प्रकार राम ओर कृष्ण में, शिव तथा विद्ठत्ञ में, इनकी 
समान आदर बुद्धि है, उसी प्रकार अद्वेत ज्ञान तथा भक्त में 
भी यह पूर्ण सामरस्य का पोषक है | 


(५) संत तथा प्रथ--बारकरी संप्रदाय में अपने अनेक 
सिद्ध महात्मा हुए जिनमें चार मुख्य हें--ज्ञानेश्वर, नामदेव, एक 
नाथ तथा तुकाराम। इनके अतिरिक्त अन्य महात्माओं ने 
अपनी वाणी तथा शिक्षा से भगवाव की भक्ति-नास कीतनन्का 
प्रचुर प्रचार किया । पंथ के मान्य ग्रथों में गीता तथा भागवत 
ही मुख्य हैं. और इनकी व्याख्या ज्ञानेश्वरी तथा नाथ-भागवत्त 
भी उसी प्रकार आदरणीय हैं। तुकाराम के अभंग भी इस 
पंथ को लोकप्रिय बनाने में तथा भजन कीतेन कौ जनधर्म बनाने 


महाराष्ट्र का वेष्णव पंथ ५६३ 


में विशेष कृतकाय होने से विशेष सान्‍्य हैं। जिस प्रकार ब्राह्मण 
को अहरहः संध्यामुपासीत'ः का, संध्यावंद्न का, नियम है, 
उसी प्रकार प्रत्येक वारकरी को ज्ञानेश्वर कृत हरिपाठ” का 
नित्य पाठ करना व्यवश्यक नियम है। इस संप्रदाय के संत 
ज्ञानेश्वरी तथा नाथभागवत की कथा भावुक जनता के सामने 
बड़े प्रम॒ तथा उत्साह से करते हैं। वे अपने कीतंनों में अपने 
दी संप्रदाय की संत बाणी को प्रमाणकोटि से उद्घृत किया करते 
हैं। कुछ आलोचक इसे उन लोगों की संकोर्ण मनोवृत्ति का 
सुचक मानते हैं, परंतु: वस्तुतः इसमें आत्मरक्षण की भावना 
ही बलवत्तर है। यदि उनके वचनों का उद्धरण तथा उनकी 
बातों का शिक्षण जनता में न हागा, तो बहुत खंभव है कि इन 
संतों की बानियाँ धीरे धीरे जनता से दूर जाकर लुप्रप्राय हो 
जाँय। इसी लिए बारकरी कीतनकारों का यह ढंग किसी प्रकार 
आत्षेप-योग्य नहीं है । 


(छ ) 
वारकरी पंथ का आचार 


(१) स्वधर्म पालन--यह पथ पृरंतया बेदिक है तथा 
वर्णाश्रमघम में पूर्णो श्रद्धालु है। अतः प्रत्येक प्राणी को अपने 
वर्ण तथा आश्रम के अनुकूल घमं का आचरण करना नितांत 
आवश्यक है| परंतु इस भीषण कल्तिकाल में भक्तति से बढ़कर 
कोई अन्य साधन सुगम तथा सरल नहीं है। भक्ति के नौ 
प्रकार पंथ को सान्‍्य है, परंतु उनमें भी नाम-स्मरण तथा कीतेन 
को विशेष महत्त्व दिया गया है। 

श्ष्य 


प९४ भागवत संप्रदाय 


(२ ) एकादशी त्रत--एकादशी को ब्रत रखकर भगवान 
का स्मरश तथा कीतेन करने का विधान प्रत्येक वारकरी को 
है। नामदेव के समय से लेकर कार्तिक तथा आपषाढ़ की शुक्त्ञा 
एकादशी को विट्ठल्ल जी की यात्रा सामूहिक रूप में करना 
भक्तों का मुख्य कतेव्य है|" कुछ भक्त साघ वथा चैत्र मास की 
शुल्का एकादशी को वारी करते हैं । कार्तिकी एकादशी की 
वारी की महिमा तब बढ़ी जब भानुदास पेंठणकर अनागोंदी से 
ऊऋष्णराय को अनुकूल बनाकर विद्चल्न की मूर्ति पुनः पंढरपुर 
लाने में समथ हुए । इसके अतिरिक्त संतों के समाधि स्थत्नों 
की भी पवित्नता मान्य होने से उन्तकी भी यात्रा का प्रचलन पंथ 
में है। नामदेव के समय से कािक की कृष्ण एकादशी को 
ज्ञानेश्वर महागाज के जन्मस्थान “आलंदी” की यात्रा प्रचत्षित 
हुईं ओर इसी के समान अन्य वारकरी संतों के समाधिस्थल्न भी 
तीथ के समान पूत माने जाते हैं। भक्तों की मंडलियां हैं जो 
उक्त एकादशी को समूह बाँध कर “पुंडंरीक घरदे हरि विह्वत्” 
का जयघोष करती हुई पंढरपुर पहुँचती है तथा चंद्रभागा में 
समान, बिद्ठलल का दर्शन तथा भगवान्‌, के नाम का कीतेन--राम 
ऋष्ण हरि मंत्र का कीतन-करती हैं । देवों की एकादशी शुक्लपक्ष 
की होती तथा संतों की एकादशी क्रष्णपक्ष को अथौत्‌ उन्हीं 
तिथियों को देवों तथा संतों के स्थानों की यात्रा संपन्न की जाती 
है। गल्ले में तुलसी की माला, माथे पर गोपी चंदन का वित्षक, 
हाथ में बाँस के टुकड़े में बंधी भगवावस्र की पताका, मुख में 





१ आपषाढ़ी कारतिक विसरूँ नका सज | 
सांगतसे गुभ पाण्डरंग ॥ 
न्ण््नोमदेव 
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'रामऋृष्णु हरि! सन्‍्त्र का जप अथवा पुंडरीक बरदा हरिविद्ठ॒ल 
का जयघोष--वबारी के लिए यात्रा करने वाले वारकरी की यही 
वेषभूषा है । 

एकादशी बत की महिमा का वर्णन इन संतों ने बड़ी निशा 
के साथ किया है। इस बत का पालन तुकाराम जी ने 
यावज्जी बन किया तथा ल्लोगों को इसका बोध कराया। सम्थे 
रामदास स्वामी ने हरिपंचक? में कहा है कि जो हरि को पाना 
चाहता है बह हरिदिनी ( एकादशी ) करे । एकादशी बत नहीं 
है, बेकुठ का महाप॑थ है--- 


एकादशो नव्हे त्रत । वेकु ठी चा महापंथ ॥ 


तुकाराम ने बड़े संक्षेप में वारकरी पंथ की शिक्षा का सार 
कहा है-- 


संग सल्ननाचा उच्चार नामाचा 
घोष कीतनाचा | अहनिशी ॥ 


(३ ) नाम कीतन--वारकरी संप्रदाय के आचार्यों ने लोक 
ओर परल्लोक दोनों के सुधारने का उपाय जनता के सामने रखा । 
भगवान्‌ की प्राप्तिका सरक्ञष उपाय सगुण रुप की भक्ति है। भक्ति 
के नाना प्रकारों में नाम-स्मरण तथा कीतेन को सबसे महत्व- 
शाली तथा प्रभावशील बतलाया गया है। तुकाराम ने स्पष्ट कहा 
है कि हरि का नाम ही बीज ओर हरि का नाम ही फल्न है। 
साधन ओर साध्य दोनों हरि का नाम ही है। नाम ही सारा 
पुण्य तथा सब कल्लाओं का सार है | जहाँ हरि के दास 
लोकलाज त्याग कर हरि कोरतेत्र व था नाम स्मरण किया करते 


पू६६ मागवत संप्रदाय 


हैं बहीँ सब रस आकर भर जाते हैं। आर संसार के बांध को 
लांध कर बहन लगते हैं। वेद के नारायण, योगियों के शून्य 
ब्रह्म तथा मुक्त जीवों के परिपूर्णात्मा तुकाराम की दृष्टि में 
भोत्ते भाले जीवों के लिये सगुण तथा साकार बालकृष्ण हैं--- 


बीज आरखि फल हरी चें नाम | सकत्न पुण्य सकल धर्म ॥ 
सकलाँ कलाँचें हे वर्म। निवारी श्रम सकतकहीं ॥ 
जेथे हरि कीत॑न हैं नाम घोष | करिती निलज्ञ हरिचे दास | 
सकल वोथंबले रख | तुटती पाश भव-बंधाचे ॥ 
३८ »८ ५८ 
वेद पुरुष नारायण | योगियांचे त्ह्मय चझयून्य | 
सुक्ता आत्मा परिपूण । 'तुका? रहणे सगुणा मोलूया आस्हा। 


(च्‌) 
सिद्धांत का वेशिश्य 


वारकरी पंथ के सिद्धांत का एकत्र प्रतिपादक यह प्रसिद्ध 
अभंग है जिसको तुकाराम ने शिवाजी के पास भेजा था :-- 


आम्ददी तेणे खुखी म्हाणा विद्वुल  विट्ठल मुखीं । 
कंठी मिरवा तुलसी मत करा एकादशी | 


अर्थात्‌ विद्ठल के नाम का उच्चारण, कंठ में तुलसी मात्ना का 
घारण ओर एकादशी वत का सेबन--ये तीन ही इस पंथ के 
मान्य सिद्धांत हैं। उपास्य देवता श्री विद्वलनाथ हैं; विष्णु के 
सभी अवतार मान्य हैं परंतु राम-कऋष्ण की मान्यता विशेषरूप से 
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अभीष्ट है । भगवान के सगुण तथा निगु ण रूप एक ही हैं । ध्येय 
हे अभेद-भक्ति, अद त-भक्ति, अथवा मुक्ति के परे की भक्ति। 
अठ् त का सिद्धांत इस सम्रदाय को स्वीकार है, परंतु इस कौशल 
से इस ध्यय को प्राप्त करना उचित है कि अभेद को सिद्ध करके 
भी संसार में प्रम सुख बढ़ाने के लिये भेद को भी अभेद कर 
रखना । इस पंथ में भक्ति ओर ज्ञान दोनों की एकरूपता मानी 
गई है जिसके कंद्रस्थल में हें स्वयं भगवान श्रीहरि विद्ठत्त । 
संप्रदाय का मुख्य सत्र है--राम ऋष्ण हरि | यह सम्प्रदाय चैतन्य 
संप्रदाय के समान युगल उपासना में कृष्ण के साथ राधा को 
सम्मिलित नहीं करता बल्कि उसके स्थान में रुक्सिणी को 
महरूव देता है । इसका यह सुपरिणशाम हुआ कि महाराष्ट्र में ऋष्ण 
भक्तिका नितात समुज्ज्वज्ञ तथा उद्दात्त रूप दृष्टिगोचर होता है 
ओर यहाँ उस विक्रत रूप का दशन नहीं द्वोता जो उत्तर भारत 
के कतिपय भ्रांतों में अश्छीलता की कोटि तक पहुँच कर भावुकों 
के चित्त में उद् गजनक होता है | 

महाराष्ट्र का यद्द वेष्णुब संप्रदाय नितांत लॉकसंग्रद्दी हैं । 
इसकी भक्ति उस व्यक्ति की भक्ति के समान नहीं हैं, जो एक ओर 
इतना आखसक्त हो जाता है किन तो संसारकी आर वह्द दृष्टि रखता 
है और न संसार उस क जीवन या उपदेश से शिक्षा ग्रहण करता है । 
अध्यात्म तथा व्यवह्र-इन दानो की व्यवस्था तथा संतुलन करने 
में ज्ञो डपासक संप्रदाय जितना द्वी समर्थ है जनता की दृष्टि से 
डसका महत्त्व उतना ही अधिक द्वोता है। चेतन्य तथा वल्लभ संप्रदाय 
की उपासना के ऊपर आलोचक लोग यह दोष लगाया करते हें 
कि उन्होंने भगवान के लाकानुरंजन रूप के प्रति इतना आग्रह 
दिखलाया कि उनका त्ोकरक्षक तथा लोकसंग्रही रूप जनता 
के नेत्रों से ओमकज्ञ हो गया । यह आरोप अनेक अंश में ठीक है । 


पूह्ट भागवत संप्रदाय 


इन संप्रदायों में बाल्कुृष्ण की उपासना का इतना प्राधान्य हो 
गया कि गीता के उपदेष्टा श्रीकृष्ण की कथा लोगों के कानों तक 
न पहुँच सकी । यद्द आरोप महाराष्ट्र के भागवत संप्रदाय पर 
कथमपि नहीं किया जा सकता; क्योंकि इसने बालकृष्ण की 
भक्ति के साथ साथ कृष्ण के डउपदेशों तथा उनके मंगलकारी 
स्वरूप की ओर भी अपना ध्यान दिया है। 


महाराष्ट्र का वैष्णव पंथ प६६ 


(३) 
रामदासी पंथ 


बारकरी संप्रदाय के साथ ही साथ महाराष्ट्र में रामदासी 
पंथ की भी वेष्णव संग्रदाय के रूप में पर्याप्त प्रसिद्धि है । इसकी 
स्थापना छ॒त्रपति महाराज शिवा जी के गुरु समथ स्वामी रास- 
दास ने की । स्वामी जी अपने समय के महान्‌ विभूति थे, तथा 
उन्होंने शिवा जी को धार्मिक उपदेश देकर महाराष्ट्र प्रदेश में 
राजनीति को धर्मप्रवण बनाया था । स्वामी जी की शिक्षा 
तथा उपदेश का ही यह शोभन परिणाम था कि शिवा जी के 
सन में सनातनधर्म के ऊपर अबलबित हिंदूराष्ट्र की स्थापना का 
विचार जागृत हुआ और उन्‍्हों ने उस विचार को कायरूप में 
बड़ी योग्यता से परिणत कर दिखाया । संखार के दुःख प्रपंच से 
घबरा कर निवृत्ति में द्वी सुख का मार्ग बतलाने वाले बहुत से 
मद्दात्मा मिलेंगे, परंतु पात्रापात्र का विशद्‌ विचार कर प्रवृत्ति 
तथा निवृत्ति दोनों के यथायोग्य सम्मेलन पर जोर देने वाले संत- 
जन कम ही दीखते हैं। स्वामी रामदास जी इस दूसरे पभकार 
के महात्माओं में अग्रगएय थे। अतः इस रामदासी सम्प्रदाय 
का मुख्य अंग समाज की ऐहिक तथा पारल्ोकिक दोनों तरह 
की उन्नति करना है। स्वयं स्वामी जी ने हरिकथा निरूपण, 
राजकारण तथा सांवधानीपना को अपने सम्प्रदाय का मुख्य 
लक्षण बतलाया है | प्रयत्न, प्रत्यय और धबोध--इन्हीं 
तकारादि तीन शब्दों में रामदास के उदात्त जीवन तथा बहुमूल्य 
प्रथों का सार है। 


प््‌्०० भागवत संप्रदाय 
(के) 
रामदास 


स्वोमी रामदास के पिता का नाम सूर्याजी पंत तथा माता 
का रेजुकाबाई था। सं० १६६५ बि० चेत शुक्ल नवमी के दिन 
ठीक रामजन्स के समय ईंस महापुरुष का जन्म हुआ । इस प्रकार 
इनका तथा तुकाराम का जन्म एक ही संबत्‌ में होने से ये दोनों 
समकालीन संत रहे | बाल्य-काल का नाम था नारायण | बारह 
वर्ष की अवस्था में विवाह-मण्डप में वर-बधू के बीच अंतःपट 
डाल कर जब ब्राह्मण ज्ञोग मंगलाचरण पाठ के अनंतर 'शुभ 
क्ग्न सावधान! की गंभीर घोषणा करने लगे, तब रामदास जी 
सचमुच ही सावधान होकर वहाँ से ऐसे भागे कि बारह वष तक 
ज्ञोगों को पता ही न चत्षा कि कहाँ गये | इस बीच में इन्होंने 
कठोर पुरश्चरण किया और अपनी तपस्या के बल पर भग्- 
वान्‌ श्री रामचंद्र का साक्ञातकार किया । भारतवष के समग्र 
तीर्थों का अमण किया । इसी प्रसंग में ये काशी भी पधारे थे। 
बारह वर्ष तक तीर्थ-यात्रा करने के अनंतर इन्होंने सं० १७०१ 
के वशाख मास में कृष्णानदी के तट पर अपना निवास स्थिर 
किया । दूसरे वर्ष से इन्होंने रामनवमी का उत्सव बड़े समा- 
रोह के साथ मनाना आरंस किया। सं० १७०६ में ( १६५० ६०) 
चाफल के समीप शिंगणवाड़ी नामक स्थान में रामदास ने 
शिवाजी को शिष्य रूप में ग्रहण किया ओर रामचंद्र के त्रयोद्‌- 
शाक्षर मंत्रका उपदेश किया | सं० १७१२ (१६५६ ई०)में शिवाजी 
महाराज सतारे में थे तब श्री समथ भिक्षा माँगते हुये राजद्वार 
पर पहुँचे। शिवाजी ने इनकी भोली में अपनी समग्र संपत्ति 
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तथा राज्य को एक पत्र में लिखकर डाल दिया तथा स्वयं भी 
उनके साथ मोलो लेकर भिन्ञादन के लिये निकल पड़े | परंतु 
स्वामी जी के समझाने बुझाने पर शिवाजी ने राज्य का कार्य 
पुनः संभाज्ञा ओर शासन-काय में तथा अपने जीवन में जो 
निष्ठा, जो दीन-सेवा, जो गो-ब्राह्मस-प्रतिपाज्षन संपन्न कर दिख- 
लाया वह भारतीय इतिद्ाल के प्रूष्ठों पर स्वर्थाक्षरोंमें अड्धित है । 

सं० १७०८ (८: १६४१ ६०) में स्वामी जी ने पंढरपुरकी यात्रा 
की थी जिसमें उनकी भेंट अपने समय के दूसरे वारकरी भक्त 
श्रीवुकाराम जी के साथ हुई। सं० १७३१ (७१६७४ ई० ) में 
शिवा जी राज्यासिषेकर होने पर स्वासी जी के पास सज्नगढ़ 
में आये तथा लगभग डेढ़ मददीनों तक वहीं निवास किया तथा 
दारंद्रो को खिलाया। इसके पाँच वध बाद सं० २१७३६ 
(१६६६ ६० ) में दानों को अंतिम भेंट हुई ओर इसी समय 
समथ जी ने छत्रपति शिवाजी को उनकी निकट भविध्य में होने 
वाली सत्यु की सूचना दी ओर यह घटना अग्रल्ले बष चेत्र के 
महीने में हुई | स्वार्मीजा ने- राम, सीता, लक्ष्मण तथा हनुमान 
की मृतियाँ तंजार से बनवा कर सब्बनगढ़मे स्थापित की । शिवा 
जी की मृत्यु के लगभग एक डेढ़ साल बाद सं० १५३२८ माघ 
बदी नवमी (८१६८१ ई० ) को श्रीरामदास जी ने श्रीराम चद्र 
की मूर्ति के सामने ७३ वष की आयु में मद्माप्रयाण किया । 


स्वामी ही तथा छत्रपति शिवाजी के परम्पर प्रथम मिलन 
की घटना कब घटी ? इस तिघषय में सराठी इतिहासकारों में 
कुछ मतभेद दृष्टिगोचर होता दे। परम्परागत मिल्नन का 
समय १६४६ ई० मात्रा जाता है, परंतु कतिपय इतिहासवेत्ता 
१६७२ ई० में ही दानों में प्रथम मिल्ञन की बात सानते हैं। इस 
विषय में गंभीर आलंचन के अनंतर प्रोफेसर रानाडे साहब 


६०२ मागवत संप्रदाय 


परस्परागत मत को ही ठीक मानने के पक्ष में हैं) । सं० १७३८ 
( सन १६७८ ई० ) में लिखित एक सनद में शिवाजी ने स्वामीजी 
के साथ अपने पूरे संबध तथा सहयोग का पूर्ण विवरण दिया है 
जिसके अध्ययन से मालूम पड़ता है कि चाफइ में राममंदिर की 
प्रतिष्ठा के समय से ही दोनों का संत्रंध आरंभ होता है। फल्नतः 
मिज्ञन तथा उपदेश की परंपरागत तिथि ही उचित तथा 
इतिहास-सम्मत है। अतः शिवाज्ञी के जीवन में राष्ट्रीय चेतना 
तथा धार्मिक भावना की रफूर्ति करने में निःसंदेह रवामी रामदास 
जी का हाथ रहा है। 


(ख) 


स्वामी रासदासजी का सवश्रष्ठ रथ 'दासबोध” है जिसे हम 
इनकी आध्यात्मिक आत्मकथा कह सकते हैं। समर्थजी ने किन 
उपायों का अवल्लंबन कर संसार के बंधनों से मुक्त कर अध्यात्म- 
माग में उन्नति की तथा अपने उद्द श्य की पूर्ति की; इसका बोधक 
सुबोध छंंदों में निबद्ध यह 'दासब्रोध' प्रथ है। इन्होंने मनोबोध, 
करुणाष्टक, आत्माराम आदि अन्य प्र॑थों की भी रचना की है। 

रामद्रास स्वामी ने भगवान्‌ रामचंद्र को अपना उपास्य देव 
मानकर 'रामदासी संप्रदाय! की स्थापना की । इस पंथ के साधु 
बड़ा ही सीधा तथा साधु जीवन बिताते हैं। 'रघुपति राघव 
राजा राम पतित-पावत सीताराम? की जय ध्वनि करते हुए ये 
मधुकरी माँग कर झपना जीवन निर्वाह करते हैं तथा जनता के 
बीच विमल भक्त का प्रचार करते हैं। वारकरी संप्रदाय पूर्ण 


१ प्रोफेसर रानप्डे--मिस्टिसिजम इन महाराष्ट्र, पृ० ३६४-३६६ 
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रूप से निवृत्तिपरक है, परंतु गामदासी संप्रदाय में प्रवृत्ति तथा 
निवृत्ति दोनों का यथानुरूप मिश्रण है; यद्दी इसकी विशेषता है । 
ये ब्रह्मज्ञान तथा कमकाण्ड दोनों के साथ रामभक्ति को संपुटित 
कर अपने पंथ का साधनामाग प्रस्तुत करते हैं । स्वामीजी ने 
निष्क्राम कमयोग के डछच्च आदशे को अपने जीवन में चरिताथ 
कर दिखलाया । अपने मनाबोध झोकों में इन्होंने बड़े द्वी सुबोध 
शब्दों में मन को चेतावनी दी है कि रे मन, तुम्हें बहुत ही जन्मों 
के पुण्य के फल्न से यह मानव शरीर प्राप्त हुआ है। इसे तू 
संसार के मूठे प्रपंचों में मल लगाओ, अपि तु 'इरे राम? जैसे 
सीधे मंत्र का जप सदा करता जञा। अँत समय का विश्वास 
क्या ? कफ के मारे कंठ रूँच् जाने पर हरे राम” का जप द्वी तो 
सद्दायता करेगा तेरा 


तुला हि तनू मानवी प्राप्त माली 

बहू जन्म पुण्य फला लागि आली | 
तिला तू कसा शॉविसी विषयीं रे 

हरे राम हा मंत्र सोपा जपा रे ॥ 


(श) 
रामदास की शिक्षा 


स्वार्थ और परमाय के परस्पर सहयोग का माग किस प्रकार 
निश्चित किया जा सकता है ? इसका विवेचन संतों के उपदेशों 
में किया जाता है। स्वामी रामदास जी ने भी इसका वर्णान 
दासबोध में बड़े विस्तार के साथ किया है। वे अध्यात्म-शास्त्र 
से जितने परिचित थे, उतने ही वे व्यवहार के भी मसज्ञ थे । 
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तभी तो उन्होंने शिवाजी के द्वारा महाराष्ट्र में हिन्दूधर्म के उत्थान 
का काय सुचारुरूप से संपन्न किया | एक सच्चे संत के समोन 
श्रीसमथ ने वर्णाश्रम धर्म पर पूरी अवस्था प्रकट की है। उनका 
आग्रह है कि प्रत्येक प्राणी को अपने वर्ण तथा आश्रम के अनु- 
सार विहित कर्मों का अनुष्ठान करता नितांत आवश्यक है। 
ब्राह्मणों के उच्च साकह्विक-जीवन को उन्होंने बहुत ही महत्व 
दिया है। स्वधम करते हुए भगवान के चिंतन तथा ज्ञान से 
ही साधकको मुक्ति प्राप्त हांती है। मनष्य को समस्त सांछारिक 
विषयों का परित्याग करके अपनी दृष्टि और विचारों का इतना 
अधिक विस्तार करना चाहिय कि अपने समेत सारा संसार ब्रह्म 
मय दिखाई पड़ने लगे ओर अपनी आत्मा में, लोगों के आत्मा 
में ओर उस विश्वात्मा में किसी प्रकार का भेद न रह जाय | 
श्री समर्थ का आदश है कि ग्रहस्थाश्रम में ही रहकर लोग 
परमा् का अधिक से अधिक साधन कर, क्योंकि संसार के सभी 
लोग त्यागी, विरक्त ओर बीतराग नहीं हो सकते इन्होंने गृहस्थाश्रम 
को इहलोक तथा परल्ञोंक के साधन का मुख्य आधार बतत्ाया 
है। वे पाखंडियों से सचेत होने की शिक्षा देते हें तथा सच्चा 
स्‍्यागी बनने पर आग्रह दिखलाते हैं। श्री समथ ने आचार 
ओर बिचार दानों की शुद्धता पर अधिक जोर दिया है। ज्ञान 
की सबसे अधिक मद्िमा बतलाई गई है, क्‍योंकि आचार ओर 
विचार दोनों की शुद्धि इसी से होती है और इस ज्ञान की 
प्राप्ति का उपाय उन्होंने गुरु की प्राप्ति तथा सेवा बतल्ाया है। 
दासबोध में परमात्मा तथा उससे उत्पन्न सृष्टि का बढड़ादी 
सु दर बर्रोत किया गया है। वह निराकार ब्रह्म किस्र प्रकार 
साकार रूप धारण करता है ? इसका विवेचल समथजी ने रोचक 
उदाहरणों के सहारे किया हे | इस परमात्मा को प्रसन्न करने का 
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सुगम माग है भक्ति। श्रीसमथ ने मेघ से होने वाली वृष्टि का 
उदाहरण देकर बड़ी युक्ति से समझाया है कि संसार के लोगों 
की सेवा करने में इेश्व॒र प्रसन्न होता है । भगवान की कृपा से 
मनुष्य का यह दुलंभ शरीर हमें प्राप्त हुआ है। इसका प्रधान 
उह्‌ श्‌॒ मनुष्य को संसार के बंधन से मुक्त करना है। यदि जीव 
अपने शरीर का दुरुपयोग करता है तो वह अपने लक्ष्य से 
च्यूत हो जाता है। रामदास जी के आराध्य देव श्रीरामचंद्र ह्ञी 
हैं ज्ञिककी दास्यमाव से उपासना इस्र मत को मान्य है। 
इसी लिये समर्थ जी हनुमान जी के अबतार माने जाते हैं । 

(७) हरिदासी मत -पंढरपुर के श्री विट्ज्ञ जी की उपासना 
केवल वारकरी संप्रदायमें ही मान्य नहीं है. अपि तु तैल्लंगरेश तथा 
कशटक प्रांत के संतों तथा भक्तों के भी ये ही उपाम्य देव 
माने जाते हैं। १३ वीं शी में विजयनगर के सम्राट कृष्णदेच 
राय ने पंढरपुर की यात्रा की थी । मूर्ति के रूप स इतने आकृष्ट 
हुए थे कि वे इसे बड़ी पवित्रता से उठाकर अपनी राजधानी में 
ले गये थे । किस प्रक्रार इक्ष मूर्ति की पुनः प्रतिष्ठा पंढरपुर में 
श्री एकनाथ जी के प्रपितामद्द भानुदास जीके द्वारा की गई ? इसका 
उल्लेख हमने गत पृष्ठों में किया है। यहाँ इसके उल्लेख का यही 
तात्पय है कि पंढरपुर कंबल महाराष्ट्र देश के ही संतों का 
डपासनाज्षेत्र नहीं था, भ्रत्युत दक्षिण भारत के भी संत मद्दात्मा 
यहाँ जुटते थे तथा भगवद्भज्न में लोन रहा करते थे | कर्शौटक 
देश के बहुत से संत जो हरिदासी नाम से विख्यात हैं विह्ुल जी 
को अपना उपास्य-देव मानते थे। ये हरिदासी खंत मध्वाचाय 
के दृंत-संप्रदाय के अंतभुक्त थे | इनमें से सबसे प्रसिद्ध हुए पुरदर- 
दास (सं०> १५४१-१६२१ ) जिनका काव्य भक्ति भावना से 
ओत-प्रोत होने से नितांत सरस तथा अत्यन्त लोकप्रिय है। 


इनके अतिरिक्त विजय दास, जगन्नाथ दास तथा कनकदास की 
गणना हरिदासी संतों में विशेष रूप से की जाती है। य॑ त्ञोग 
बाह्य-पूजा विधानों से उदासीन रहा करते हैं और इनका अधिक 
मुकाबव निवृत्ति मार्ग की ओर है । आध्यात्मिक जीवन केवल 
इने गिने व्यक्ति के लिये ही अनुकूल नहीं हे, बल्कि उसके अधि 
कारी जवसाधारण भी माने जा करते हैं। ये संत कर्णाटक देश 
के हैं। ये बिद्क्ञ के अनुयायी होने के अतिरिक्त तिरुपति के 
वेड'कठेश तथा उड़पी के कृष्ण के भी उपासक हैं । 


(५ ) गुजरात में वेष्णव धर्म 


गुजरात प्रदेश में द्वारिका ओर डाकोरजी ये दो मुख्य वेष्णव 
पीठ हैं । अतः वेष्णेव धर्म का यह भी एक महनीय प्रदेश है परंतु 
यहाँ वेष्णव-धमका प्रचार कब हुआ ? इसका निर्णय ठीक २ नहीं 
हो सकता। गुप्त-युग में जब समग्र उत्तर भारत में वष्णबता की 
लहर प्रवाहित हो रद्दी थी यह प्रदंश भी उससे अछूता नहीं बच 
सका । वल्लभी के राजा भ्रवसेन का' ५२६ ई० में एक शिलालेख 
मित्ञता है जिसमें वह अपने को परम भागवत्त के नाम में अभि 
हिंते करता है। दशम शतक में बेष्णव धसम का प्रचार गुजरात 
तथा सोराष्ट्र में भत्नी भाँति था। कृष्ण की उपासना का निदेश 
करने वाला पहला शिलालेख १२६२ ई० का मिलता है जिसमें 
बघल शारंगदव राजा के एक अधिकारी ने एक मंदिर में कृष्ण 
पूजा के निरंतर होने के लिए कुछ दान दिया है। १३ वें शतक में 
गुजरात वष्ण॒व धर्म का एक प्रधान प्रांत माना ज्ञाने लगा, क्‍योंकि 
द्वारिका तथा डाकोर जी इन दोनों वष्ण॒व तीर्थों की ख्याति इस्र 
समय पूर्स रूप से फेज्ञ गई। द्वारिका जी में भगवान्‌ श्रीकृषष्ण 
की मूति है और स्थान के महत्त्व से आक्ृष्ट होकर आयद्रशंकरा- 
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चाय ने अष्टम शतक में द्वी अपना एक पीठ यहीं स्थापित किया 
था। डाकोर में रणछोड़ राय जी के वतमान विशाल्न मंदिर का 
निर्मोण १७७२ ईं० में पेशवा के एक बड़े अधिकारी गोपाल यदु 
नाथ वांबेकर ने किया था । 

सध्ययुग में यहाँ भक्ति के प्रचुर प्रचार का श्रेय दो गुत्राती 
कवियों को दिया जाना चाहिए--नरख्री मेहता तथा मीराॉबाई 
को। नरसिंह मेहता के उदयकाल में आल्लोचकों में अभी मत- 
भेद बना हुआ है। अधिकांश लोग इनका जन्म १४७० विक्रमी 
( 5 १४१४ ई० ) मानते हैं ओर इस प्रकार ये बल्‍लभाचार्य जी 
से प्राचीन माने जाते हैं। नरसी मेहता की अधिकांश कविता 
राधाकृष्ण की लक्षित लीलाओं को आश्रित कर लिखी गई हैं और 
वे विशुद्ध प्रेम का कमनीय चित्रण प्रस्तुत करती हैं। ये गुजराती 
भाषा के सब से प्रसिद्ध तथा ल्लोकप्रिय वेष्णव कवि हैं जिन्होंने 
अपनी कविता के द्वारा श्रीराधाकृष्ण की विमल भक्ति का प्रचुर 
प्रचार गुजरात दृश में किया | मीराँबाई तो मेवाड़ की रहने प्रात्नी 
थीं, परंतु अंत समय में उन्होंने द्वारिकापुरी को ही अपनी दिव्य 
भक्ति का प्रचार क्षेत्र बनाया। मीराँ के समय से पहिल्ते वल्ल- 
भाचाय के सुपुत्र गोसाइ विट्ठज्नाथ जी की कृपा तथा अश्रांत 
उद्योग से पुष्टिमाग का प्रचार यहाँ हो चुका था और समस्त 
देश भगवान श्रीकृष्ण की प्रमाभक्ति से आधप्यायित द्वो चुका 
था। आज गुजरात में वष्णव धर्म की वजयंती फहराने का श्रेय 
गोसाइ जी को दिया जाना चाहिए जिन्होंने अपने कमंठ जीवन 
में छः बार गुजरात की यात्रा पुष्टिमाग के प्रचार के लिए की । 

आजकाल गुजरात में एक अन्य चेष्णव धर का भी बविपुतल 
प्रसार है जो भ्री स्वामी नारायण पंथ के नाम से विख्यात है। 
इस मत के संस्थापक श्रीस्वामी नारायण जी का जन्म १८२७ 


घ्ण्प्र भागवत संप्रदाय 


बि० (८१७८१ ईस्वी ) में अयोध्या के पास “छपिया!” ग्राम में 
एक सरयूपारीण ब्राह्मण कुल में हुआ था। पिता का नाम था 
घर्मदेव जी तथा माता का भक्तिमती देवी और इनका भी 
बाल्यकाल का नाम था घनश्याम। १२वें वष में ही पिता के 
दहावसान के अनंतर ये 'नीलकए्ठ वर्शि! नाम रखकर तीथ- 
यात्रा के लिए निकल पड़े ओर 'पीपलाशा” नामक स्थान पर 
उद्धव के अवतार श्री रामानंद स्वामी से १८५७ विक्रमी में बीम 
साल की उम्र में वेष्णवी दीक्षा ग्रहण की | अगले ही वर्ष इनके 
गुरु ने जेतपुर नगर की गद्दी पर अपने अधिकारी के रूप में 
इन्हें अभिषिक्त किया । १८८६ विक्रमी में ४६ ब्ष की आयु में 
इन्होंने आपना लीलासंवरण किया । 

इस पंथ का संबद्ध श्री विशिष्टाह त मत से दै। अतः इनके: 
सिद्धांतों के ऊपर उसका प्रभाव स्पष्ट रूप से अनुसित किया जा 
सकता है। श्रीस्वामी जी का 'शिक्षापत्री! नामक संस्कृत में 
निबद्ध ग्रथ इनकी शिक्षाओं तथा उपदेशों का सार प्रस्तुत करता 
है। दूसरे प्रथ 'बचनाझ्त! में सांख्य, योग तथा वेदांत के 
घिद्धांतां का समन्वय है । 'शिक्षापत्री” में उन्होंने अपने सिद्धांतों 
का प्रतिपादन संक्षेप में किया है-- 


“मं विशिशद्वेत॑ मे गोलोको धाम चेप्सितस्‌ । 
तत्र बह्माप्मना कृप्ण-सेवा सुक्तिश्व गम्यताम्‌ ॥ 


अर्थात्‌ विशिष्टाह त मेरा सिद्धांत है। गोलोक मेरा अभीष्ट 
धाम है। ब्रह्म रूप से श्रीकृष्ण की सेवा तथा मुक्ति ही मेरा लक्ष्य 
- है। भगवान्‌ स्वज्ञष, सर्वशक्तिमान्‌ तथा स्वातयोमी पुरुषोत्तम 
हैं। वे कल्याण-गुणगण-विशिष्ट हैं| ज्ञान, शक्तित आदि छः गुणों 
से युक्त होने के कारण वे भगवान्‌ कहलाते हैं तथा चार-पुरुष 
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तथा अर पुरुष दोनों से परे हें। इन्हीं की दृढ़ निष्ठापूवेक 
सेवा करने पे भक्त की अभिल्ञाषा-पूर्ति होती है। देवनिंदा, 
अहिंसा आदि एकादश दोषों का परिहार कर श्री पुरुषोत्तम के 
शरणापन्न होना ही जीवन का परम कतंव्य है। अतः यह भी 
श्री ऋष्णभक्ति का प्रचार करने वाला द्वी वेष्णव पंथ है जिसने 
गुजरात के निवासियों,में वेष्णवता का प्रचुर प्रचार किया है-« 


स श्रीकृष्ण पर॑ ब्रह्म भगवान्‌ पुरुषोत्तमः | 
उपास्य इृष्टदेवो नः सर्वाविभांव-कारणम्‌ ॥ 


““शिक्षापत्री 


गुजरात के परमभागवत कवि नरसी मेहता का बेष्णव 
भक्त के लक्षण का प्रतिपादक यद्द पद महात्मा गांधी ज्ञी की 
कृपा से भारतबष में सवत्र प्रसिद्ध हो गया है-- 


वेष्णव जण तो तेणे कहीये जे पीर पंराई जाणे रे । 





( १३ ) 


वेष्णव साधना 


(१ ) वेष्णव दश्शन की विशिष्टता 
(२ ) साम्य और बेषम्य 

(३ ) पंचधा भक्ति 

(४ ) गोपी भाव 

( ४ ) रस साधना 

(६ ) उपासना तत्त्व 


मेघेमेंद्रमम्बर॑ई वनश्ुव!ः श्यामास्तमालदु मे 
नक्त भीरुस्‍्य॑ त्वमेव तदिम राधे गृह ग्रापय । 
इत्थं नन्दनिदेशतश्वलितयोः प्रत्यध्वक्ुुब्जहुम॑ 
राधामाधवयोजेयन्ति यम्ुनाकूले रह केलयः ॥ 


--गीतगोबिन्द 


(१) 
वैष्णव दशन की विशिष्टता 


भारतवष की साधना-प्रणाली में बेष्णव धर्म की एक अपनी 
विशिष्टता है। साधना दी किसी धार्मिक संप्रदाय का मेरुदण्ड 
है । साधना के वेशिष्टथ से ही संप्रदाय-विशेष का वेशिष्टय संपन्न 
होता है। वेष्णव धर्म की मूल तासक्तविक भावना की मीसांसा 
उसके वेशिष्टथ के अनुशीज्ञन के लिए नितांत आवश्यक है। 
लपास्य देवता की विभिन्नता को किसी संप्रदाय-विशेष की भिन्नता 
का कारण मानना वस्तुतः न्यायसंगत नहीं है| शिव को उपास्य- 
देव मानने के कारण ही कोई संप्रदाय शेष” माना जाय तथा 
विष्णु को उपास्य देव मानने के ही हेतु कोई मत “वैष्णव 
समभा जाय; यह पार्थक्य 'का पूर्ण तथा सयुक्तिक हेतु नहीं है । 
उनके तसक्त्वविषयक सिद्धांत की विषमता द्वी उनके पांथक्यका 
सबल हेतु माना जाना चाहिए। 


(१) शैब तथा बेष्णब मतोंमें जीवकी कल्पना में पय्माप्त अंतर 
है | शैव दर्शन के अनुसार जीव बस्तुतः शिव ही है, परंतु त्रिविध 
मल के कारण वह अपनी स्वशक्तिमचा, सर्वेकठृत्व तथा 
सर्वज्षत्व से वंचित , होकर अल्प-शक्तिमान्‌, किंचिव्यूज्ञ तथा 
किंचित॒कत्‌ मान्‌ द्वी बन जाता है। जीव की शक्ति को परिच्छिन्न 
करने वाल्ला दोष 'आशणव मल! की संज्ञा से अभिदहित किया जाता 
है। आशणव सल् के कारण ही जीव विभु के स्थान पर अख़घु 
बन जाता है | अपरिच्छिन्न शक्ति के स्थान पर केवल परिच्छिन्न 


६१४ भागवत संप्रदाय 


शक्ति का पात्र बन कर संसार के कार्यों में वह व्याप्त रहता 
है। दीक्षा के द्वारा ही जीव इस मल से नितान्त मुक्त होकर 
शिव के साथ ऐक्यभाव को प्राप्तकर अपने ल्दय साधन में ऋत- 
काय होता है। शैबतंत्र के अनुसार मुक्त जीव शिव ही है, वह 
स्वतंत्र हे, क्रिया और ज्ञान का वह एक ही अभिन्न आधार है । 
रवातंत्रय के साथ कतृ व्व की कल्पना नितांत संश्ल्षष्ट है। रवतंत्र 
वही होता है जो कर्ता द्वो, क्रियासंपादन की योग्यता रखता हो । 
स्वतंत्रः करती । इस प्रकार मुक्त जीव केवल ज्ञान-रूप ही नहीं 
होता, प्रत्युत बह कर्ता भी होता है। शेव कल्पना में जीव स्वतंत्र 
है; उसके रूप को परिच्छिन्न बनाने वाली अर॒ुता केवल मत्रूप 
दी होती है। 


परंतु वष्णब मत में जीव का अगुभाव नेसर्गिक है। जीव 
सदा ही अणु है, परिच्छिनन है। जीव सदा दी अंश है, अंशी 
रूप भगवान्‌ के सबदा अधीन है । भागवत मत का यही मौलिक 
सिद्धांत है. कि भगवान्‌ स्वामी, विभरु तथा अंशी है तथा जीब 
सबंदा ही दास, अर तथा अंश है। जीवका अग॒ुत्व किसी भी 
दशा में निवृत्त नहीं होता । संसारी दशा में तो बद्द अशुद्ध मन, 
प्राण, देह आदि के बंधनों से बद्ध रहता द्वी है, मुक्तदशा में 
बह इन बनन्‍्धनों से तो मुक्त अवश्य हो जाता है, तथापि उसके 
अगुत्व की निवृत्ति उस समय में भी नहीं होतो । ह्व तवादी 
साध्व सत सें तो मुक्त दशा में भी स्पष्टतः जीवों में तारतम्य का 
सिद्धांत मान्य है। संसार-दशा के सम्रान मुक्ति-दशा में भी 
जीवों में परस्पर तारतम्य विद्यमान रहता है और वह भगवान्‌ 
से प्थक्‌ सत्ता ही धारण करता है। माध्व मत में मुक्त पुरुषों 
की आनंदानुभूति में भी तारतम्य होता है। सब सुक्त पुरुष एक 
समान द्वी आनंद का अनुभव नहीं करते। द्व तवादी के समान 
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इतना दूर न जाने पर भी जीव के अखणुत्व की सत्ता में प्रत्येक 
वष्णव संप्रदाय का आग्रह है | मुक्त दशा में जीव अपनी पृथक 
सत्ता बनाये हुए द्वी रहता है। मुक्ति के किसी प्रकार में भी 
उसके अगु॒त्व की निर्वात्त नहीं होती। जिस प्रकार राजा का 
प्रिय सेवक राजमहल्ल में पहुँच कर सब सुखों को भोगता है 
परंतु स्वतंत्र रूप से नहीं, अ्रपि तु राजा के परतंत्र रूपसे ही । वह 
सब वेभव का उपभोग करता है परंतु दास्यत्वेन, स्वामित्वेन 
नहीं । जीव का यह अधीनभाव स्वभाव ही है। इस स्वभाव 
को निवृत्ति न तो संखारी दशा में होती है ओर न मुक्ति दशा 
में। तथ्य यह दे कि भक्ति संप्रदाय में अत्यन्त अल्प मात्रा में 
दी सद्दी दूि)त भाव अवश्यमेव विद्यमान रहदता है। इस प्रकार 
शेव मत जहां सरवातंत्रय के ऊपर आश्रित है, वहां वष्णव मत 
पारतत्रय के तथ्य पर अवलैँबित है । दोनों में यह मोलिक भेद 
ध्यान देने योग्य है । 


(२) शैबमत की तुलनामें वेष्णबमतका साधन तत्त्व भी भिन्न 
है। शेवमत में ज्ञान तथा भक्ति दोनों का शिवत्व प्राप्ति में साध- 
नत्व है। हंतबादी 'शैवसिद्धांत' मत में भक्ति की उपादेयता 
मानने में किसी प्रकार की आपत्ति नहीं दो सकती, परंतु अद्ढ त- 
वादी प्रतव्यभिज्ञामत में भी ज्ञान के साथ भक्ति का उपयोग है। 
अद्वेत ज्ञान की संपत्तिद्शा में अद्वत सत्ता का ही साम्राब्य 
रहता है। एक दी शिव अपनो नाना आक्ृतियों से खेला करता 
है | वही राजा है और वही प्रजा है। फल्नतः एकत्व-संपन्न शिव 
अपनी द्वी विभिन्‍न अभिव्यक्तियों के साथ लीला किया करता 
है। फल्नतः यहाँ ज्ञान तथा भक्ति का एकत्व तथा अभिन्‍नत्व 
अभीष्ट होता है शव संप्रदाय में। 


परंतु वेष्णब मत में भगवल्माप्ति में भक्ति ही केवल साधन 
है, ज्ञान ओर कमे तो गौणरूप से उसके सहायकमात्र हैं। 
रामानुज मत में तीनों के परस्पर फल की मीर्मांसा नितांत स्पष्ट 
है । रामानुजके मतसें भगवत्‌-रूप विशेष्यकी प्राप्ति ही चरम लक्ष्य 
है। अचित्‌ (जड़ ) तथा चितू ( जीव ) तो उस विशेष्य के 
विशेषशमात्र होते हैं। साधक कम के द्वारा अचित्‌ तरक्व अथवा 
प्रकृति को अपने बश में कर लेता तथा ज्ञान के द्वारा वह चित्‌ 
तर्व अर्थात्‌ आत्मा को वश में कर लेता है। इस प्रकार कर्म 
ज्ञान को उद्बुद्ध करता है दथा ज्ञान भक्ति को । ओर चरम लद्ष्य 
की प्राप्ति में भक्ति ही एकमात्र साधन है| अन्य भागवत संग्रदायों 
में भी भक्ति की उपादेयता अछ्ुण्ण ही रहती है । 


(३ ) मुक्तावस्था में भी वेष्णव संप्रदाय की कढ्पना शेष 
संप्रदाय से नितांत भिन्‍न है । वेष्णवमत में जीव संसार- 
दशा से मुक्त होकर उत्क्रमण-काल में माया के आवरण 
को भंग कर महामाया के राज्य में प्रवेश करता है और 
अपनो योग्यता के अनुसार यहीं भ्रमण किया करता है। 
बकुणठ तथा गोलोक आदि लोक इसी त्रिपादविभूति में स्थित होने 
से शुद्ध सतक्त से बने रहते हँ। मुक्त जीव भी भगवान्‌ 
के केकय तथा सेवा के निमित्त शुद्ध सर्व से बिनिर्मित देह को 
धारण करता है। इस प्रकार बद्द योगमाया के लोक का कदापि 
अतिक्रमण नहीं करता है, क्‍योंकि बष्ण॒वों के मान्य ऊध्व लोकों 
का अस्तित्व इसी लोक में होताःहै जहाँ जींव को 'पूण्ण अह्ं? को 
" प्राप्ति का अवसर नहीं मित्षता । पूर्ण अहं” का स्थान योगमाया 
के लोक के भी ऊपर है और यहीं शेव-मतानुसार जीव अपने 
आशणव मल से भी उन्मुक्त होकर शुद्ध चैतन्य रूप 'पूण अहं 
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भाव में प्रतिष्ठित होता है। 'स्वातंत्रयवाद”ः को पुरस्सर करते 
वाले शवमत में जीव का अखुत्व मल होने के कारण पूर्ण अहं 
भाव की उपलब्धि में बाधक का काम कथमपि नहीं करता | 


(२) 
वेष्णुव मतों में साम्य और वेषम्य 


बेष्णव सम्प्रदायों में कतिपथ सिद्धांतों को लेकर पररपर में 
मतभेद तथा वेषम्य अवश्यमेव वतंमान है, तथापि कतिपय ऐसे 
तथ्य हैं जिनमें वष्णवमात्र, चाहे बह् किसी भी सम्प्रदाय का 
अनुयायी द्वो, समभावेन श्रद्धा रखता है ओर उनकी सत्यता में 
थूणु विश्वास रखता है । 


(के) 
साम्य 


बष्णवों के अनुसार भगवत्‌ तत्व सगुण तथा साकार 

जिसकी प्रष्ठ-भूमि में निगु ण तथा निराकार ब्रह्म सबदेव 
विद्यमान रहता है। उदाहरण के लिए हम सूथ तथा उससे 
विनिगत प्रभापुज को तले सकते हैं । सूय स्वयं सशुण 
तथा साकार रूप में विद्यमान रहता है, परंतु उससे निक- 
लने वाला प्रभापुज जगत में व्यापक होंने पर भी निराकार ही 
रहता है। गीता के अनुसार अक्षर ब्रह्म तथा पुरुषोत्तम में यही 
सूद्रम विवेचनीय अंतर है। अक्षर त्रह्म तो निगु ण॒ रूप द्वी है, 
परंतु भगवान्‌ अनंत-कल्याण-गुण-निकेतन, समस्त-प्राकृत-गुण 


ध्श्द् भागवत सं प्रदाय 


विद्दीन, देयप्रत्यनीक द्वोता है तथा भक्तों की रसमयी भक्ति के 
परवश होकर इस प्राकृत लोक में अपनी लीला के आरस्वाद के 
लिए भी अवतार धारण करता है। वह अपने भगवद्धाम में 
विप्रह धारण करता है और यह विग्रह छः गुणों के समुच्चय से 
संपन्न होता है जिनके नाम हैं--ज्ञान, शक्ति, ऐश्बयं, बल, बीय 
तथा तेज । भगवान्‌ निगु ण द्ोकर भी सगुण द्वोता दै। अप्रा- 
कृत गुणों से हीन होने के कारण वद्द 'निगुण' कहलाता है और 
उपयु कत छः गुणों से संबल्तित होने के हेतु बह 'सशुण' अथवा 

पाडगुण्यविग्रह” कहलाता है। यह भगवान सबंदा स्वामी, विश्वु 
तथा शेषी होता है और ज्ञीब रघभाव से द्वी दास, अशु तथा 
शेष होता है। वष्णव सत की यह मौक्षिक कल्पना है जिसकी 
स्थापना शेव सत की तत्सदश भावना के साथ तुलना कर के 
ऊपर सप्रमाण की गई है। 


भगवान्‌ केवल भक्ति के द्वारा ही प्राप्य हैं। ज्ञान तथा कर्म 
का आश्रय भी वेष्णव मत में सान्‍्य है, परंतु अंगत्वेन, मुख्य- 
त्वेन नहीं अर्थात्‌ कम के अवलंबन से भक्त का चित्त शुद्ध होता 
है तथा ज्ञान के द्वारा आत्मा का बोध होता है, परंतु परमात्मा 
की उपलब्धि में भक्ति ही एकमात्र साधन है। भक्ति साधन- 
रूपा भी है तथा साध्य-रूपा भी। साधनभक्ति नवधा मानी 
जाती है जिसमें “आत्मनिवेदन' ही सर्वोत्कृष्ट माना जाता है। 
सब वष्णव-संप्रदाय 'शरणागति” की श्रेष्ठता तथा उपादेयता 
पर एकम॒त हैं । 'शक्तिपात' के द्वारा ही जीव का परम कल्याण 
होता है। भक्ति इस लोक की वस्तु नहों है। बिना भगवान्‌ के 
झनुग्रह के जीव में न॒ तो भक्ति का उदय हो सकता है, न वह 
भगवान्‌ के ककय को दी प्राप्त कर सकता है । 
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भ्श न 

वष्णब मतों की आस्था केवल विदेहमुक्ति के ऊपर ही 
है, जीवन्मुक्ति के ऊपर नहीं । जब तक जीव देह धारण किये 
रहता है, तब तक दुःखों के क्षीण होने पर भी वे सबंदा के लिए 
क्षीण तथा ध्वस्त नहीं हो जाते | देह की सत्ता उनके पुनः उदय 
की संभावना लिये रहती है। विदेह मुक्ति होने पर ही जीव 
भगवान्‌ के साक्षिध्य में रहकर उनकी सेवा करता हुआ आनंद- 
मय जीवन बिताता है । मुक्त दशा में भी जीव सेवा के निमिश्त 
देह धारण करता है, परंतु यद्द शरीर शुद्ध सक्तय के उपादान से 
निमित होने के कारण अप्राकृत, शुद्ध चिन्मय, नितांत विशुद्ध 
होता है। सामीप्यादि मुक्तिसेक्ें में भक्त का भगवान से किंचि- 
दंश' में भेद बना रहना स्वाभाविक ही है, परंतु सायुन्यमुक्ति 
में भी जहाँ मुक्त जीव भगवान्‌ के साथ एकभावापन्न हो जाता 
है, वहाँ भी जीव का प्रृथग्भाव ही रहता है। बेष्णवों की मुक्ति 
समुद्र में बिंदु के विज्यय समान नहीं है, प्रत्युत वह दो समकेंद्री 
वृत्तों के मिलन के सदृश है जिसमें एक के ऊपर रखने से दूसरा 
वृत्त एकाकार अवश्य हो जाता है, तथापि बह अपनी प्रृथक 
सत्ता तथा वेशिष्टय बनाये रखता है। 


(ख) " 
वैषम्य 


इस प्रकार ईश्वर, जीव तथा मुक्ति की कल्पना में बहुशः 
साम्य होने पर भी जीव तथा ईश्वर के परस्पर संबंध को लेकर 
वेष्णव-संप्रदायों में पर्याप्त पार्थक्य है। भक्ति भावना के विरोधी 
होने के कारण शंकराचाय द्वारा निर्दिष्ट मायाबाद का खंडन 


न न|चनण सम्रदाय 


प्रत्येक संप्रराय करता है। चेतन्यमत भगवान में अचिन्त्यशक्ति 
की सत्ता होने के कारण “अचिन्त्य भेदाभेदः सिद्धांत का 
पुरस्कर्ता है, तो वल्लममत साया-संबंध से विरहित शुद्ध ब्रह्म 
की एकता में विश्वास करता है। माध्वमत जीव और ईश्वर में 
पूर्ण दवं तमाव का समर्थक है। निम्बाक तथा रामानुज्ञ मत 
में सिद्धांत के विषय में विपुल्न साम्य दृष्टिगोचर होता है। 
रामानुज चित्‌ (जीव ) तथा अचित्‌ ( जड़ ) को भगवान्‌ के 
गुण, प्रकार था विशेषण मान कर उभयविशिष्ट ब्रह्म की अद्व तता 
मानते हैं, परंतु निंवाक अवस्थाभेद से चिदर्चिद्‌ को ईश्वर से 
भिन्न तथा अभिन्न सानकर 'भेदासेद” का समथन करते हैं । 


'भगवल्लीला के विषय को भी इन संप्रदायों में पर्याप्त मतभेद 
है। रामानुज तथा मध्वाचाय लद्षमीनारायण के उपासक हैं। 
अतः भगवान्‌ में ऐश्वयेसाव की प्रधानता होने से इन्हें दास्य 
भाव की भक्ति ही अभीष्ट है। रामानंदी बेष्णव गणों में भी 
इसी दास्य भक्ति का प्राधान्य है। मर्यादा-पुरुषोत्तम रामचंद्र 
राजा तथा भ्रभ्षु के रूप में ही गृह्दीत किये जाते हैं। अतः पेश्वर्य 
भाव के प्राघधान्य के कारण यहाँ भी दास्यभक्ति का ही साम्राज्य 
है; परंतु इन रामानदी वेष्णवों में भी माधुयं भाव के उपासक 
भक्तों का एक उपसंप्रदाय है जो संख्या में कम होने पर भी 
प्रभाव में न्‍्यून नहीं है। अयोध्याजी में रामसंप्रदाय के भीतर 
भी 'सखीभाव' वाले भक्तों की संख्या इस समय वृद्धि पर है। 
कृष्णभक्ति शाखा के भीतर उपास्य देव की भिन्नता नहीं है। 
निंबाक, वल्लम तथा चैतन्य शक्तिमान्‌ कृष्ण की उपासना पर 
आग्रह रखते हैं, परंतु हित हरिवंश ने आह्यादिनी शक्तिरूपा राधा 
को ही अपने संप्रदाय में प्राधान्य दिया है। इनकी उपासना- 
पद्धति में भी परस्पर सूक्ष्म भेद लक्षित होता है। निम्बाकमत में 
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सख्यमाव की ओर साधकों को विशेष प्रवृत्ति है। बल्लभाचाये 
ने शुंगारभावना अथवा माधुयभावमयी भक्ति को अपने 
संप्रदाय में मुख्य माना था, परंतु प्रचार किया उन्होंने बाल 
भाव की उपासना का ही । इसमें एक हेतु है। उभयविध भाष 
की उपासना में एक सूद्म भेद है। खझूंगार भांव की तुलना 
सिंहिनी के दूध के साथ की जा सकती है जोया तो सिंह के 
बच्चे के मुँह में ठहरता है. अथवा सुवणपात्र में; अन्य पात्र में 
पड़ते द्दी बह फट जाता है। उसी प्रकार श्ृंगार भाव के लिए 
उत्तम अधिकारी की आवश्यकता होतीं है जिसका मिल्नना 
असंभव नहीं तो दुःसंभव अवश्य है। बाल्भाव गायके दूध के 
समान है जो सब पात्रों में समभाव से रखा ज्ञा सकता है। 
श्रृंगार भावना फो रहस्यमयी मानकर बालभाव कोदही विपुत्त 
प्रचार करने में वल्लभाचाये का यही आशय प्रतीत द्वोता है। 
चैतन्यमत में अन्य भाषों की सत्ता होने पर साधुय भाव की 
उपासना को ही मुख्यता दी गई दै। सहजिया वष्णवों के 
अनुसार तो माधुये भाव की' उपासना ही एकमात्र ग्राह्म तथा 
मान्य है। वारकरी संप्रदाय राधा के स्थान पर रुक्मिणी को 
ही ऋष्ण की शक्तिरूपा मानता है। इसीलिए इन्हें दास्यभाव की 
ही भक्ति अभीष्ठ है। इस प्रकार सिद्धांत तथा उपासना, उभय 
प्रकार की भिन्नता होने के कारण भागवत संप्रदायों में परस्पर 
वेषम्य भी अवश्य है और यही तो उनका अपना वेशिष्ट्य है | 


““" (8० 
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(३) 


पंचवा भर्ति 


आत्मसंसिद्धि के साधनों में भ्क्तिमागे का सांधन बहुत 
अमोध साधन माना जाता है। परत्रह्म के विषय में भागवत 
संप्रदाय का बीज इस श्रुतिवाक्य में निहित है--रसो वे सः । रसं 
हावायं लब्ध्चाउपनंदी भवति। श्रीमदूभागवत में इसी बीज का 
विस्तार लक्षित होता दे । समस्त वेष्णव संप्रदायों में रससिद्धांत 
का कुछ न कुछ वर्णन मित्रता है, परंतु गौडीय वेष्ण॒व संप्रदाय 
का यद्द तो सवस्व है। 

“एस! एक समग्र मानसिक वृत्ति है और “भाव? उसी का 
प्रारंभिक आधार है। रस? भाव की ही एक दशा है ओर बह 
भावसयी अवस्था एक अनन्य अखण्ड मनो5वस्था है। रस के 
उन्मेष के निमिक्त मुख्य आधार को बाह्य बस्तुओं के परिपोष की 
आवश्यकता होती है । उसमें अंदर की वस्तु है--भाव और 
बाहरी वस्तुएँ हैँं--विभाव, अनुभाव आदि। रस के उन्‍्मीत्न 
के निमित्त 'भाव! ही मुख्य आधार है। “भक्ति रसाम्रृत सिंधुः 
में भाव! की यह परिभाषा हे--- 


९] 


शुद्धसत्व-विशेषात्मा प्रेमसूयाश-साम्यभाक । 
रुचिमिश्चितमासण्यकृद्सा भाव उच्यते ॥ 


विशेष शुद्धसत्त्व से संपन्न जीव प्रम सूर्य के किरण के समान 
है । रुचि (अर्थोत्‌ भगवसज्माप्ति की अभित्नापा, भगवान के 
अनुकूल होने की इच्छा ) के द्वारा चित्त को स्निग्व बनानेवात्नी 
जो उसकी भक्ति है वह्दी 'भाव” कहलाती है । 
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भाव एक मसनःस्थिति है जो परकत्रक्ष परमात्मा की चिच्छक्ति 
की दिव्य अभिव्यक्तियों का प्राकृतिक गुण होने के कारण स्वभा- 
वतः तथा स्वरूपतः शुद्ध चित्‌ ही है। इस स्थिति में भगवत्‌- 
संबंधी नानाविध तदनुकूल इच्छायें मन को म्दु तथा शांत बना 
देती हैं जिससे वह अनेकविध भावों को प्रहण करने में समथ 
होता है । भाव क्री इस परिभाषा के अनुसार श्रीकृष्ण के नित्य 
सहचरों तथा सहचरियों के मन के भाव को दही “भाव? कहते 
हैं। और जब यही भाव चित्त में अचल हो जाता है तब उसे 
श्थायी भाव” कहते हैं । बेष्णव शास्त्रों के अनुसार रस का स्थायी 
भाव #ऋष्ण रति” ही है। “अलंकार कोस्तुभ” के अनुसार यह 
स्थायी भाव चित्त का आस्वाद के अंकुर का मूलस्थानीय कोई 
धम है अर्थात्‌ यह भगवान्‌ की ही आनंदमयी शक्ति है जो 
जीव के अंदर सृद्तम तथा अप्रकट रूप से अवस्थित रहती है, पर 
है यह सनातन | इसका आविश्भ्भाव मन में तभी होता है जब वह 
रज तथा तम से रहित होकर शुद्धसत्व में प्रतिष्ठित होता है-- 


आस्वादाहुर-कन्दो5स्ति धर्म: कश्चन चेतस: । 
रजस्तमोभ्यां हीनस्य शुद्धसत्ततया मनः | 
स॒ स्थायी कथ्यते विज्ञेविभावस्थ एथकतया ॥ 

( अलंकार कौस्तुभ, किरण ५, श्लोक २ ) 


कृष्णरति वस्तुतः एकरूपा दी है, फिर भी एक दही व्यापक 
भाव चित्तभ्ेद से विभिन्न रूपों में उदित हो सकता है। ओर 
इसीलिए यद्द 'ऋष्णरति” वेष्णव प्रंथों में पाँच प्रकार की मानी 
गई है--शांति, प्रीति, स़ख्य, वात्सल्य ओर प्रियता ( अथवा 
: माधुये) और इन्हीं पे तत्तदू नामक पाँच रसों का उदय होता है। 
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(१) 'शांति रति? से शांतिरसका उदय होता है। रूप गोस्वामी 
की इस रस की व्याख्या आलंकारिकों को व्याख्या से नितांत 
भिन्न है। शांति का अथ शम और भागवत के अनुसार भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण में निरंतर अनुराग होना ही 'शम? है"'। और जहाँ 
भगवान में चित्त अनुरक्त द्वो जाता है वहाँ वह साँसारिक विषयों 
से विरक्त हो जाता है । शांवरस के अनुयायी भक्तों का प्रधान 
लक्षण है भगवान्‌ में चित्त का अबाघध गति से अनुरक्त होना। 
इनकी पहिचान भी कई चिन्हों से होती है--( १) नासाभ दृष्टि, 
(२) तपस्वी का सा ऊपरी व्ययहार, (३ ) अभक्तों से हंष 
नहीं ओर भक्तों से राग नहीं, ( ४ ) सांसारिक बातों में रागढ ष 
का अभाव आदि | जिस प्रेम से शांतरस के परमानंद की प्राप्ति 
होती है उसमें एक बड़ा दोष यह है कि वह भगवान के साथ 
किसी बेयक्तिक संबंध के ऊपर आश्रित नहीं रहता है और इसी 
लिए वष्णव शाह्न में रस के आरोहण क्रम में शांतरस का स्थान 
बहुत द्वी नीचा है । 

२) प्रीतिरस या दास्यरस का स्थायीभाव भक्त की यहदद 
संतत भावना ही है कि में भगवान्‌ का अलुप्राह्म हूँ और वे मेरे 
अनुप्रहकर्ता हैं। मैं उनका सेवक हूँ और वे मेरे स्वामी हैं 
प्रीति दो प्रकार की होती है--( १) संभ्रम प्रीति और (२) 

ति। 'संभ्रमप्रीति? में भक्त का भगवान सें परभाव होता 


१ भक्ति रसामृत सिन्धु ५१३०-१४ 
२ स्वस्माद्‌ भवन्ति ये न्यूनास्तेडनुग्राह्मा हरेमंताः। 
आराध्यत्वात्मिका तेषां रतिः प्रीतिरितीरिता ॥ 
“-मक्तिरसामृतसिन्धु २४२३ 
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है; भक्त अपने को भगवान्‌ से अत्यंत हीन तथा दीन समम्धता 
है और भगवान्‌ के अनुग्रह् की इच्छा रखता है। 'गौरवभीति'- 
संपन्न भक्त सदा भगवान के द्वारा रक्षित तथा पालित होने की 
इच्छा रखता है । भक्त के चित्त में जा यह भावना निरंतर जाग्रत 
रहती दे कि श्रीऋष्ण ही मेरे प्रभु तथा रक्षक हैं इसी को शाख्र मैं 
गौरव” कहा जाता है और गौरव प्रीति में इसी भावना से भक्त 
को आनंद मिलता है। इस प्रीति रस” में भक्त के चित्त में 
दीनता, दीनता तथा मर्यादा का भाव सदा जाग्रत रहता है| 
मर्यादा के अंतगत होने से 'दास” भक्त के कार्यों से भगवान्‌ को: 
विशेष आनंद की प्राप्ति नहीं होती | दास भक्तों के चार भेद 
होते हें;-- | 

(१ ) अधिकृत, (२ ) आश्रित, (३ ) पारिषदू और (४) 
अनुग | अधिक्ृतदास भक्तों में ब्रह्मा, इंद्र, कुबेर आदि मुख्य 
माने जाते हैं। आश्रित भक्त तीन प्रकार के होते हैं-- 

( क ) शरणागत--भगवान्‌ के शरण में आये हुए सुग्रीव, 
बिभीषण आदि भक्त । 

( ख ) ज्ञाननिष्ठ--भगवान्‌ के तत्त्व को जानकर जिन लोगों 
ने मोक्ष की इच्छा छोड़कर कर केवल भगवान्‌ का ही आश्रय 

ग्रहण किया है, जेसे सनक, शुकदेव आदि । 

(ग ) सेवानिष्ठ--भुक्ति-मुक्ति की सकल रस्पृह्या को 
छोड़कर केवल भगवान्‌ की सेवा ही ज्ञिनका-जीवन ब॒त है जैसे 
हलनुमान्‌ , पु्डशीक आदि . _______ 

जो सारथि आदि के कार्यद्वारा भगवान्‌ की सेवा करते हैं 
झौर समय समय पर साथ रहकर सलाह आदि भी दिया करते 
हैं उनकी गयगाना पारिषदों में की जाती है जेसे उद्धव, भीष्म, 

९० 


६२६ भागवत संप्रदाय 


बिदुर, संजय आदि | अनुगभकक्‍तों का काथ भगवान्‌ का सदा 
अनुगमन करना तथा सेवा करना होता है। ये भी अपने 
स्थान के कारण 'पुरस्थ” तथा “वजस्थ” भेद्‌ से दो प्रकार के 
माने गये हैं 

दास्यरस का स्थायी भाव है संश्रमप्रीति जो प्रेमा, स्नेह 
तथा राग का रूप धारण कर उत्तरोत्तर बढ़ती जाती है। जब 
संभ्रमप्रीति इतनी बद्धमूल होती है कि इसमें साधक को ह्ास 
की तनिक भी आशंका नहीं होती, तद इसे श्रमा कद्दते हैं। यही 
प्रमा गाढ़ होने पर चित्त को द्रवीभूत करता है तब स्नेह की पदवी 
पाता है। स्नेह का प्रधान चिह्न है--ज्षणिक भी वियोग कोन 
सहना* | प्रिय के विरहईमें भक्त की आकुल्ञता का कारण यही 
स्नेह होता हैं। 'राग! स्नेह के ही उत्कर्ष का अभिधान है। 

राग! दशा में भक्त भगवान्‌ श्रीकृष्ण के साक्षात्कार से या 
तत्तल्य सफुरण से या कृपालाभ से भगवान्‌ का अंतरंग बन 
जाता है और तब दुःख भी सुख बन जाता है और भक्त 
अपने प्राणनाश की तनिक भी चिंता बिना किये हुए उनकी प्रीति 
के अजन में आसक्त रहता है। इस्र प्रकार राग? “प्रीति! की 
चरमावस्था का अभिषान दे । 

(३) प्रयोरस--दास्य रख में एक प्रतिबंध रहता है जिससे 
भक्त भगवाब्‌ के सामने मर्यादा का पालन करता हुआ उनके प्रति 
गौरव भाव तथा आदर भाव से विजम्भित रहता है। उनके 
'. सामने अपना हृदय खोल कर द्खिलाने से सदा पराड्मुख रहता 





१ सान्द्रश्चित्र्व॑ कुबन प्रेमा स्नेह इतीयते। 
ज्षणिकस्यापि नेह स्यादू विश्लेषत्य सहिष्णुता ॥ 
--भक्ति रसामस्तसिंधु ३।२।४५ 
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है। दास्य” की यह विज्कक्षण भावना संभ्रम! शब्द के द्वारा व्यक्त 
की जाती है । 'सश्रम? का अथ है गौरव के द्वारा उत्पन्न ब्यपता 
( गौरवकृत-वयग्रमू )। सख्य रति का मुख्य चिन्ह है विश्रम्भ 
अर्थात्‌ किसी प्रकार के प्रतिबंध से रद्दित गाढ़ विश्वास" । सखा 
अपने सखा से अपने हृदय की गोपनीयतम घटना को भी स्पष्ट 
शब्दों में प्रगट करने में तनिक भी आनाकानी नहों करता । सख्य 
है एक बण, एक वेश, एक से ही गुण, एक से ही पद तथा 
एक ही स्त्री स्थिति वाले दो मनुष्यों का अपनी गुद्य से 
गुद्य वस्तु को न छिपा रखना। यही सह्यरति विभाव आदि 
उचित उपकरणों के द्वारा परिपुष्ठ होने पर सख्य रस में परिणत 
हो जाती है। दास्थरस की अपेक्षा सख्यरस ( प्रेयोरस ) की 
महनीयता बहुत ही अधिक है। यहाँ भक्त भगवान्‌ के सामने 
अपने मनोगत भावों को, गुद्य से गुह्य होने पर भी, निभेयता 
तथा स्वच्छुंदता के साथ प्रकट करता है। अतः आदरश प्रमस्वरूप 
भगवान्‌ के साक्षात्कार की इसमें बहुत अधिक संभावना 
रहती है। विश्रंभ का गाठ॑विश्वास-विशेष आपस में सबंधा 
अभेद्‌ प्रतीत रूप होता है अर्थात्‌ मित्रों में किसी प्रकार की भेद- 
भावना को स्थान नहीं मिल्षता । इसलिए इसमें किसी प्रकार की 
यंत्रणा? ( बंधन, प्रतिबंध या संकोच ) नहीं रहती और इसी 
कारण खख्य की भूयसी महत्ता है। 


डिड:सससअ़सफफस_स्_् ।-र--७>०-णपम्मनानामन७ २४१ सा पाना 


१ विमुक्तसंभ्रमा या स्थाद्‌ विश्रम्मात्मा रतिद्व योः ॥ ५४ ॥ 
प्रायः समानयोरत्न सा सख्य॑ स्थायिशब्दभाक्‌ | 
विश्रम्भो गाढविश्वासविशेषो यन्त्रणोन्क्ितः॥ ५५ ॥ 
““भक्तिरसामृतसिन्धु, पश्चिमविमाग, तृतीय हरी 


६श्८ भागवत संप्रदाय 


सख्यरस के भक्तों के दो प्रकार होते हैं-- 


(१ ) पुरसंबंधी जैसे अजुन, भीम, द्रौपदी आदि-- 

(२) ब्रज-संबंधी में चार अवांतर भेद माने ज्ञाते हैं-- 

(क ) सुदृत सक्षा--श्रीकृष्ण से उम्र में कुछ अधिक, 
वात्सल्य भाव से युक्त सदा श्रीकृष्ण की रक्षा में तत्पर सुभद्र, 
बतभद्र आदि | 


( ख ) सखा--उम्र में श्रीकृष् से कुछ कम ओर उनके 
सेवा-मुख के आकांतज्षी देवप्रस्थ, मरनद, मणिबन्ध आदि । 


(ग) प्रिय सबौ--उम्रमें श्रीकृष्ण के समान, श्रीकष्ण के 
साथ सदा निः संक्रोच भावसे खेलने वाले श्रीदाम, सुदाम आदि । 


(घ ) प्रियनमें सल[--इनसे भी अधिक भाववाले, अत्यंत 
ढ ५ चर कप (३ 
अंतरंग गोपनीय लीलाओं के सहचर सुबल, उज्ज्बल, अजु न 
गोप आदि । 


सख्यरति में विश्रम्भ के विद्यमान होने पर भी उसमें एक 
त्रुटि लक्षित होती है। देश, काल तथा परिस्थिति-ज्न्य ऐसे 
प्रतिबंध उत्पन्न हो जाते हैं कि भक्त का पूरा समय इसी भाष 
में पूरा पूंरा निमग्त नहीं रहता। फल्नतः रस की पूरोता के 
निमित्त जिस आह्ादमयी दशा की आवश्यकता होती है, उसका 
यहाँ नितांत अभाव रहता है। इसी से वात्सल्यरति” की 
श्र घ्लता तथा ग्राह्मयता इसकी अपेक्षा अधिक होती है। 


(४) वात्सल्यरख का स्थायिभाव वात्सल्यरति है। इसमें न वो 
'संश्रम” के लिए स्थान रहता है न विश्रम्भ के लिए, प्रत्युत इनसे 
भी ऊपर उठकर अनुकंपा करने वाले व्यक्ति का अनुकम्प्य ब्यक्तित 
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के लिए स्थामाविक्की रति या प्रेम रहता है इसी का नाम वात्सल्य 
है। । ऋष्ण मेरा है,” 'मेरा प्यारा दुल्लारा है? यह ममता' के 
नाम से प्रसिद्ध भावना बात्सल्य का ही रूप है। इस संबंध की 
विशेषता यह्‌ होती है कि इसमें भगवान्‌ का ऐश्वर्य-भाव बहुत 
कृछ दबा रहता है। माता यशोदा श्रीकृष्ण के अद्भ्ुव ऐश्व्य 
को अपनी वात्सल्य-भावना के सामने भूल सी जाती है। भग- 
वान्‌ श्र.कऋष्ण समय समय पर अपनी भ्गवत्ता दिखलाते हैं, 
परंतु न नंदबाबा को उप्तकी सुधि रहती है और न यशोदा मैया 
को । दोनों श्रीकृष्ण को अपना प्रिय पुत्र मानते हैं और उसके लिए 
आनंद देने वाली सब वस्तुएं इकट्ठा किया करते हैं | इनका हृदय 
कृष्ण की चिंता तथा भय से व्वाकुल हां उठता है। बाल कष्ण 
का कल्याण चिंतन ही उनके|जीवन को मंगलमयी भावना है। 
पू् वर्णित तीनों रसों में वात्सल्य ही स्वेश्रष्ठ सिद्ध होता 
है। इसका मुख्य कारण मनोवैज्ञानिक है। भगवान्‌ तथा भक्त 
के हृदय का परस्पर आऋष ण सवेत्र एक समान नहीं है। भग- 
वान्‌ हमारी ओर प्रेम भाव॑ रखते हैं; इस बात का निर्णय न होने 
पर प्रीति थुद्ट नहीं हाती, और प्रेयोरख का सबंधा तिरोभाव हो 
जाता है, परतु वात्सल्यरति को इससे कुछ भी क्षति नहीं होती । 
माता का हृदय पुत्र के प्रति संतत दयाद्र तथा प्रेमसिक्त होता 
है चाहे॥बढ्‌ पुत्र माता के प्रति स्नेह रखे या न रखे । श्रीकृष्ण प्रेम 
रखें या न रखें, यशोदा के प्रेम में किसी प्रद्धार कीं कमी नहों 


१ संभ्रमादिच्युता या स्थादनुकम्येडनुकम्पितु३ । 
रतिः सैवात्र वात्सल्यं स्थायी भावो निगद्यते | २४ ॥ 
--भक्तिरसामृत सिंधु 
पश्चिमविभाग, ४ लहरीं 
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रहती है। इसी वेशिष्टय के कारण वात्सल्य पूष दोनों रखों से 
आनंद वृद्धि की दृष्टि से विशेष महतत्वशाली है-- 


अग्रतीतो तु हरिरतेः प्रीतस्य स्यादपुश्टता | 
प्र यसस्तु तिरोभावों वव्सलस्यास्य न क्षतिः ॥ 
-- भक्तिरसासतसिंधु ३।७।५८ 


वात्सल्यरस का विशिष्ट लक्षण स्तन्यसत्राव' है जिसे प्रसिद्ध 
स्तम्भ स्वेदादि अष्टविध साक्ष्विक भावों के अतिरिक्त नवम 
साह्विक भाव मानना चाहिए। श्रीक्ष्ण के प्रति माता यशोदा 
का जो वात्सल्यमाव है 'सतन्यस्रावःँ उसी का प्रतीक है। 
यशोदा के चित्त की जो भावमयी स्थिति है उस में अंगभूत 
भाव अनेक हैं और जिस समय जिस भाव का प्राधान्य होता है 
उस समय उसी के अनुकूल साक्त्विक भाव का उदय होता है। 
इन में सब भाबों की जा समष्टि है उससे 'स्तन्यसत्राव” होता है । 
दशरथ, नन्‍द, फोशल्या, यशोदा, देवकी आदि ग़ुरुवर्गीय 
जन वात्सल्यरस के भक्त हैं। इन भक्तों की शुद्ध वात्सल्यमयी 
भक्त है, अन्यत्र दास्य, सर्य तथा वात्सल्य का भाव-मिश्रण भी 
अन्य भक्तों में दृष्टिगोचर होदा है। संकषण का सख्य भाव 
प्रीति तथा वात्सल्य से युक्त था, तो थुधिष्ठिर का वात्सद्य प्रीति 
ओर सस्य से संपुटित था। नारद का सख्य प्रीति से युक्त था, 
तो उद्धवर्जी की प्रीति सख्य से मिश्रित थी | इस प्रकार भाव 
म्रिश्रण' के भी अनेक उदाहरण विद्यमान हैं:। 


(४) माधुयरस के स्थायीभाव का नाम है प्रियता जो श्रीकृष्ण 
तथा मृगनयनी सुंदरियों के संभोग का आदि कारण माना जाता 
है। भगवान श्रीकृष्ण को कांतभाव से उपाप्तना करना माधुय- 
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भाव के नाम से अभिद्िित होता है। यह भक्ति की चरमावस्था 
माना जाता है क्‍योंकि इस अवस्था में सब प्रकार की मर्यादा 
तथा संकोच दूर हो जाते हैं और भगवान्‌ की निरन्तर सेवा 
अबाधगति से होती है ओर इस प्रकार सुख का समास्वादन 
प्रगाढ रूप से होता है। यह मधुररस लौकिक दाम्पत्यरस से 
सवथा भिन्‍न है। लौकिक रस के जितने संबंध हैं वे सब 
स्वाथमूलक होते हैं अर्थात्‌ अपने ही सुख के लिए होते हैं। परंतु 
श्रीकृष्ण के प्रति जो यह स्नेहभाव है वह सरवार्थभावना से सबंधा 
उन्मुक्त अथच अलोकिक है। लौकिक दाम्पत्य-प्रम अहंकारमलक 
है ओर भगवत्सम्बन्धी माधुयेरस परसुखम॒त्ञक द्ोता है। एक 
की संज्ञा 'काम' है, तो दूसरे का नाम 'प्रेम” है और दोनों में 
आकाश-पाताल का, अंधकार-प्रकाश का अंतर है। माधुयभाव 
दही जब इतना प्रगाद तथा बद्धमूल्न हो जाता है कि अत्यन्त 
प्रतिकूल दशा में पड़ने पर भी भक्त का चित्त उससे विचलित 
नहीं होता, तब उसे 'प्रेम” कहते हैं। प्रम बराबर आगे बढ़ता 
हुआ स्नेह, मान, प्रणय, राग और अनुराग की अवस्था को 
पार कर अंत में (महाभाव? की चरम सीमा को पहुँच जाता है । 
यही सवसमाद्दारिणी इन्द्रियातीत भावमयी परा स्थिति है जो 
परमभकक्‍्तरूपिणी श्रीराधिका के जीवन तथा आत्मा का रवरूँप 
है। भक्त का यही परम ध्येय है जिसकी प्राप्ति प्रत्येक खाधक 
का कर्वेब्य है ओर जिसके लिए पूर्बॉक्त भावों में से किसी एक 
भाव का आश्रयण अ्रयस्कर माना जाता है । 


| कदाकरकड शछे अम्रामदध्क 


६३२ भागवत संप्रदाय 
(४) 


गोपी-भाव 


गोपीभाव रस-साधना की उच्चतम कोटि का नाम है ' कुछ 
लोगों की यह भ्रांत धारणा बनी हुई है कि गोपीभाव की उपा- 
सना का अधिकार स्री-समात्र के भीतर ही सीमित है, गोपीभाव 
के पूर्ण निर्वाह के लिये पुरुषों को स्थ्ियों की वेशभूषा का पूरो 
परहण करना नितांत आवश्यक है और इसी धारणा को काय 
रूप में चरिताथ करने के लिये हम कतिपय पुरुष भक्तों को 
मूंछ मुड़ाकर तथा चटकीली ज्ञाल साडी, तथा कड़ा छड़ा पहन 
कर भगवान्‌ के सामने नाचने का स्वांग भरते हुए भी पाते हैं 
परंतु यह धारणा नितांत भ्रांत है। गोपीभाव ख्री-सुलभ बाह्य- 
वेष के ऊपर आश्रित नहीं द्वोता, प्रत्युत एक उदात आंतरिक 
भाव की संज्ञा है। वह भक्ति-साधना की उद्ात्त-कोटि का 
उज्ज्वलतम प्रतीक है। भगवान्‌ व्रज़नन्दन श्रीकृष्ण के चरणा- 
रविन्द में अपने समस्त आचार-व्यवहार, काय-कलाप, धमकर्म 
का पूर्ण समपेण तथा उनके विरह में परम व्याकुलता की 
भावना -व्गोपीभाव के ये ही दो परिचायक लक्षण हैं। महर्षि 
नारद को सम्मति में भक्ति का पूर्ण आदश ब्रज-गोपिकाओं 
के जीवन में विकसित तथा प्रफुल्लित हुआ था और भक्ति का 
पूर्ण आदश है. क्या ? “तदर्पिताखिल्ाचारिता तदूबिरहे परम- 
व्याकुल्ञता च! अर्थात्‌ मगवान्‌को अपने समग्र आचारोंका समपंण 
तथा उनके विरह में परम व्याकुलता | संसार के समग्र निजी 
कर्मों, व्यापारं। तथा नाना प्रपंचों को छोड़कर चित्त को रतसिक- 
शिरोमणि किशोर-मूर्ति श्रीकृष्ण में सन्‍्तत त्वगाना जिसमें एक 
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क्षण का व्यवधान न जनसे और यदि किसी प्रकार उनसे विरह 
हो, तो इसमें इतनी तड़पन हो, इतनी व्याकुल्षता हो कि संसार 
के कार्या से चित्त सिमिट कर उसी व्याकुल्नता की दशा में आत्म- 
विभार हो उठे । 


भक्ति शाश्र में त्रज गोपिकाये प्रेम की धवत्न ध्वजा मानी 
दर न न में लक 

गई हैं तथा उन्को प्रेम गरिसा के चित्रण में भक्तों की तथा 
कवियों की वाणी ने मुक भाव को ही अपना अल्लंकार समता 
है। भक्ति-शासत्र का सवश्र प्ल प्रंथ-रत्न श्रीमद्भागवत गोपिकाओं 
की प्रेम-माला गूँथने में सबसे अधिक रूपवान तथा सरस शाद्र 
है | भागवत में 'गेह श्रृंखला? दुजर मानी गई हैं । गृहस्थाश्रम की 
नाना संबंधों को श्र खला मानव को इतनी हृढ़ता से जकड़ी हुई 
रहती है कि उसे तोड़ देना एक ठेढ़ी खीर है--दुर्गंभ व्यापार 
है। कलितकलेवरा कामिनी की मंद मुसुकान पर बिकने वाला 
प्राणी क्या कभी अपने हित का चिंतन करता है ? अपने सुकुमार 
शिशु की तोतत्ली बोली पर रीककर वह संसार को ही व्यर्थ का 
ढकोसला समम बैठता है। रसिया मित्रों की संगति को ही वह 
जगत्‌ का सार समझकर उसी में चित्त रमाये रहता है। सदृरु 
के उपदेशासत का एक कण भी किसी क्षण में उसके कण-पुट में 
यदि पड़ जादा है तो बह अपने को इन प्रपचों से छुड़[ने के लिए 
जी तोड़ परिश्रम करता है, परन्तु इनके तोड़ने में उसे चाहिये 
अश्रान्थ अध्यवताय, अक्लांत-परिश्रम तथा सर्वाधिक भगवदू- 
रसिक हृदय | बिना इस साधना सामग्री के वह गेह-श खला को 
कभी नहीं तोड़ सकता । ब्रज गोपियाँ इस दुजर गेह खंखला 
को अच्छी तरह से तोड़ कर भगवान्‌ की ओर अग्मसर हुईं थीं । 
पति, पिता, माता, भाई, बंघु आपि समस्त संबंधों को तिल्ांजलि 
देकर ही ये भगवान्‌ के चरणारबिंद के मकरंदपान के लिये 
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अ्रमरी बनीं थीं। इसलिए श्रीकृष्ण ने रवयं उनकी स्तुति में 
कहा था-- 


न पारयेऋह निरवचसंयुजां 
स्वसाधुकृत्य विद्ुधायुषापि वः । 
या माभजन्‌ दुजरगेह-ंखलाः 
संवृश्च्य तद वः प्रतियातु साधुना ॥ 
भागवत १०|३२॥२२ 


भगवान्‌ का कथन है कि गृहस्थी की दुजर शव खल्राओं 
को अच्छी तरह काटकर तुम लोगों ने मेरा भजन किया है, 
आपकी मेत्री दोषहीन हे । उसमें किसी प्रकार के स्वाथ का गंध 
नहीं है। देवताओं की आयु पाकर भी मैं इसका प्रत्युपकार नहीं 
कर सकता | इसलिए आप लोग स्वयं अपनी उदारता तथा 
उद्राशयता से मुझे इस ऋण से उन्मुकत कर दे । 


उद्धव जी को व॒ज भेजते समय श्रीकृष्ण ने प्रेम-गद़्द कंठ 
से गोपीभाव की विशुद्धता तथा उच्चता का परिचय दिया है। व वे 
कहते हैं कि उद्धवजी, गोपियों का मन मुझमें रमा हुआ है। 
उर्नका प्राण में ही हूँ, मेरे लिए उन्होंने समस्त देह-कार्यों का 
विसर्जन कर दिया है. तथा लोकधर्समों का भी परित्याग कर 
दिया है। में उनका आभरण-पोषण करता हूँ। में उनके लिए 
प्रियतमों का भी प्रिय हूँ। जब मैं बज से, दूर चला जाता हूँ 
तब ये विरद की उत्कंठा से विहल होकर मेरी स्थृति में मूच्छित 
: होकर गिर जांती हैं । मेरे बुज्ञ-अत्यागमन के संदेशों से दी 
वे किसी प्रकार अत्यन्त क्केश से अपना प्राण धारण कर रही हैं। 
तरव की बाद हे--बल्लव्यों मे मदात्मिका: । गोपियों को आत्मा 
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मेरे साथ एकाकार है तथा में गोपियों के साथ एकाकार हूँ। 
( भागवत १०।४६।४-६ ) | 'बल्लव्यों में मदात्मिका:? ( भागवत ) 
की "ज्ञानी त्वात्मेब मे मतम' से तुलना यही बताती है कि बज की 
गोपियाँ उक्त ज्ञानी भक्ति को प्रतिनिधि हैं जिसे गोता भकत- 
चतुष्टय में शिरोमणि मानती है । 


सोलहो आने सच्ची बात यह है कि स्वजन का परित्याग 
नितांत दुष्कर है। भगवान्‌ की मोहिनी माया का पाश इतना 
ढीला नहीं है कि कोई अपना गला छुड़ाकर काड़कर अलग हट 
जाय । वह प्राणी-मात्र के ऊपर इतनी हृढ़ता से रक्खा गया है 
कि उसको हटाना एक दुभर व्यापार है और इसी पाश को काट 
डाला गोपियों ने। इसीलिए स्वयं उद्धव जी ने अपनी हृदयगत 
अभिलाषा प्रकट करते हुए कद्दा था कि में चाहता हूं कि वृंदावन 
के इस वीहड़ कानन में में लता, ओषधि या माड़ियों में किसी 
रूप रहता जिससे मुझे! गोपियों के चरण रजःकण के स्पश से 
से पवित्र होने का अवसर मित्रता । इन गोपियों की स्तुति हीं 
क्या की जाय जिन्होंने कठिनता से छोड़ने योग्य अपने सगे 
संबंन्धियों को तथा आयपथ को छोड़कर वेदों के द्वारा खोजे गये 
मुकुंद की चरण सेवा को स्वीकार किया था ३-- 


आसामहो चरणरेणु-जुपामहं स्यथाम्‌ 

चृंदावने किसमपि गुल्मलतोषधीनाम्‌ । 
याः दुरख्यज स्वजनसायपथ च हित्वा 

सेजे सुकुन्दपदवीं भ्रुतिमिविस्ग्याम्‌ ॥ 


आत्म-विस्मृतिकी दशामें भी भगवान्‌ के माहात्म्यक्री विस्स॒ति 
कभी न द्दोनी चाहिए। गोपियाँ प्रम की अधिकता के कारण 
आपा भले हो भूल जाय, परंतु यह याद उन्हें भूल नहीं सकती 
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कि हमारे प्रम का आधार, हमारी कामना का निकेतन, हमारे 
स्नेह का आश्रय वह किशारमूर्ति श्रीकृष्ण स्वयं भगवान्‌ है, 
अखिल घट में वास करनेबाला नित्य नूतन श्रेमागार है, जगत्‌ 
का नियमन करनेवाला अंतर्यामी है। उनका प्रेम किसी मानव 
के प्रति नहीं है, किसी भोतिक देहघारी के भ्रति नहीं है, प्रत्युत 
जगन्नियंता केप्रति है, षड़्‌ ऐश्वय स मडित भगवान के प्रति है। 
तभी तो गोपषियों ने श्रीमुख से कहा था-- 


न खलु गोपिका-ननन्‍दनो भवा«- 
नखिलदेहिनामन्तरात्महक्‌ । 
विखनसारथितो. विश्व-गुप्तये 
सख उदेयिवान्‌ सारवतां कुले || 


आप गोपिका यशोंदा के नन्‍्दून नहीं हैं, प्रत्युत संपूर्ण 
प्राणियों के अंतरात्मा के साज्ञी तथा द्रष्टा हैं। यादव कुल में 
आप का उदय ब्रह्मा की निरंतर प्राथना करने पर विश्व की रक्षा 
के निमित्त हुआ है। अतः आनंदातिरेक की दशा में भी गोपियाँ 
कृष्ण के अंतर्यामी रूप तथा लोकसंग्रहकारी स्वरूप से भत्री 
भाँति परिचित हैं । यदि ऐसा नहीं हं।ता, तो यह प्रेम जार के प्रेम 
से अधिक महत्व का नहीं होता । जो महिल्ला अपने धर्म पति के 
प्रमको तिल्लांजलि देकर किसी उपपतिकों वरण करती है वह समाज 
में देय तथा अग्राह्म आदुृश प्रस्तुत करती हैं। गोपियों के विशुद्ध 
भ्रम पर छीटाकशी करने वाले आलोचकों का टोटा नहीं है, 
परंतु उन्हें ध्यान में रखना चाहिए कि गोपियों ने अपना हृदय 
समपण किया था किसी परपुरुष को नहीं वल्कि उस परमपुरुष 
को जो अंतर्यामी रूप में हृदय के कोने में बेठा हुआ हमारा 
संचालन किया करता है तथा हमारे समग्र व्यापारों का निरीक्षक 
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बन कर हमारे पुण्य-पाप का लेखा जोखा किया करता है | 
इसीलिए महषिं नारद जी का कहना है-- 


त्नापि न माहाव्यज्ञानस्मृत्यपवादः” 'तह्विहीनं जाराणामिव” 
नारद-भक्तिसूत्र २२, २ह॥ 


प्रम तथा! काम का तारतम्य 


प्रम तथा काम का तारतम्य समझ लेना इस प्रसंग में नितांत 
आवश्यक है। प्रेम में व्याग की भावना का प्राबल्य रहता है 
ओर काम में स्वाथ की भावना का प्राधान्य रहता है। प्रेमी 
अपने प्रेमपात्र के लिए अपने(सौख्य तथा सम्पत्ति को न्योछ्वावर 
करने के लिप उद्यत रहता हे, परंतु कामी की दृष्टि अपने ही 
सौख्य की ओर क़्गी रहती है। वह केवल अपना ही स्वार्थ 
चाहता है, अपनी इच्छा की पूर्ति की कामना करता है; उसका 
दृष्टिबन्दु प्रियपात्र न होकर रवयं अपना ही छुद्र आत्मा होता 
है। वह अपने प्रिय की ओर कभी फूटी नजरों से भी नहीं 
देखता । वह देखता दे केवल अपने को, अपने क्षुद्र र्वाथ को 
तथा अपने व्यक्तिगत सौझ्य को। नारदजी की सम्मति «में 
प्रेम की प्रधान पहिचान है--तत्सुखसुखित्वम्‌- प्रियतम के सुख 
में अपने आपको सुखी मानना | परंतु काम में इस भावना का 
एकदम अभाव रहता है। गोपियों के जीवन में हम प्रम की 
ही प्रधानता पाते हैं। उनका एक ही उद्श्य था कि किसी न 
किसी प्रकार से ऋष्णचंद्र को अपने कार्यों से आनंद पहुँचाता। 
इसी सेवा से ही उन्हें अपार आहाद प्राप्त होता था; उनके हृदय 
में और किसी भी स्वार्थमुलक वासना का अस्तित्व नहीं था । 
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भगवान्‌ के प्रति समर्पित ज्ञीबन में स्वार्थवासना के लिए कहाँ 
स्थान नहीं होता। भक्त भगवान्‌ से इतना तादात्म्य रखता 
है कि उसके प्रथक्‌ अस्तित्व का कोई मूल्य ही नहीं होता। बह 
केवल भगवान की ही सेवा को अपने जीवन का चरम अवसान 
मानता है। काम दूसरों के द्वारा अपनी तृप्ति चाहता है. परंतु 
प्रेम अपने द्वारा प्रमपात्र की वृद्धि चाहता है ओर उसीके 
आनन्द से स्वयं आनन्द का अनुभव करता है। कृष्णदास 
कविराज ने “चेतन्यचरितामृत” में प्रेम तथा काम के इस परस्पर 
पार्थक्य का बड़ा ह्वी सुंदर विश्लेषण प्रस्तुत किया है। उनका 
कहना है-- 

आप्मेन्द्रियप्रीति इच्छा, तार नाम काम | 

कृष्णेन्द्रियप्रीति इच्छा, घरे प्रेम नाम ॥ 

कामेर तात्पय निज संभोग केवल | 

कृष्ण सुख तात्पयं प्रेम तो प्रबत्न ॥ 

आत्म दुःखसुलख गोपी ना करे विचार । 

कृष्ण सुख हेतु करे सब व्यवहार ॥ 

लोकधम, वेदधर्स, देहधर्म कम । 

लज्जा जय देह सुख आत्मसुख मम | 

सब त्याग करये करे कृष्णेर भजन। 

कृष्णसुख हेतु करे प्रमेर सेवन ॥ 

इहाके कहिये कृष्णे इढ़ अनुराग । 

स्वच्छु धोत बस्त्र जेछे नाहि कौन दाग ॥ 

अत एव; काम प्रेमेर बहुत श्रन्तर । 

काम अन्धतम प्रेम निमल भास्कर ॥ 

अत एवं गोपी गणे नाहि काम गनन्‍्ध। 

ऋष्णसुख हेतु-मात्र कृष्णेर सम्बन्ध ॥ 
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आशय है कि अपनी ही इंद्रियों की जो इच्छा होती है उसी 
का नाम है काम ओर श्रीकृष्ण की इंद्रियों को प्रसन्न करने की 
इच्छा की संज्ञा है प्रम | काम हृदय की सकुचित वृत्ति है जिसका 
तात्पय केवल अपने ही सुख तथा संयोग की भावना रहती है । 
इसके विपरीत प्रम हृदय की उदात्त वृत्ति है जिसका अभिप्राय 
केवल प्रमपात्र श्रीकृष्ण को ही सुख पहुँचाना होता है। गोपियों 
का जीवन प्रेम का उज्ज्वल प्रतीक है। इसलिए गोपियाँ कभी 
अपने सुख की ओर ध्यान ही नहीं देतीं। उन्होंने लोकधस 
वेदधर्म, लब्ना, पेय आदि समस्त वस्तुओं को छोड़कर केवल 
भगवान श्रीकृष्ण को सुख पहुँचाने का हृढ़ नियम तथा निश्चय 
ले रखा था। प्रेम उस स्वच्छ घोए हुए वस्त्र के समान है जिसके 
ऊपर एक भी काला छीटा या दाग नहीं रहता | काम अंधा होता 
है, परंतु प्रेम सूथ के समान प्रकाशमान तथा निमल होता है । 
गोपियाँ प्रेम की ध्वजा थीं। अतः उनके जीवन में काम का गंध 
भी देखने को नहीं मिल सकता। #कृष्ण के साथ उनका संबंध 
इतना ही था कि वे वृजनदन कृष्ण के हृदय में आनद उत्पन्न 
करने का कारण बनती थीं | 

इस प्रकार गोपीभाव के परिचायक चार गुणों की सत्ता 
माननी चाहिए--(१) समग्र र्वत्व तथा संपत्ति को भी ऋष्ष के 
प्रति समपण कर देना; ( २ ) एक क्षण के लिए भी ऋृष्ण की 
विस्मृति में नितांत व्याकुज्ञता, (३ ) श्रीकृष्ण के माहात्म्य तथा 
यश की गरिमा का पूर्णो ज्ञान, (४) श्रीकृष्ण के सुख में अपना 
सुख मानना तथा उनके आनंदित होने पर रबतः आनंदित होना । 
इन चारों महनीय गुणों का विज्ञास जिस प्रेम में कलकता है " 
बही गोपीभाव का चरस आदश है। अष्टछाप के सान्‍्य कवि 
परमानन्ददास की यह ह्ूाघनीय स्तुति सचमुच यथार्थ है-- 
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ये हरिसस ओपी गोपी सब तिय तें न्‍्यारी। 
कमल नयन गोबिंद चंद की प्रान पियारी । 
निरमत्सर जे संत तिनहिं चूड़ामनि गोपी। 
निर्मल प्रेम अवाह सकल मरजादा लोपी। 
जे ऐसे मरजाद मेटि मोहन गुन गावें। 
क्यों नहिं परमानंद प्रेम-भगती-सुख पावें ॥ 


इस प्रकार गोपीभाव साधनाके एक उत्कट कोटि का नामांतर 
है | वह बाह्य आलंबन पर आश्रित न होकर आंतरभाव ऊपर 
अवलंबित होता है| 
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रससाधना 


साधना के विविध मार्गों को सुभीते के लिए तीन भागों में 
विभक्त कर सकते हैं--( १) प्रवर्तेक दशा, (२) साधक दशा 
तथा ( ३ ) सिद्ध दशा। ये तीनों दशांयं साधक की विशिष्ट 
स्थिति की द्योतिका हैं । प्रवततेक दशा में साधक अपनी साधना 
का प्रारंभ करता है। इसके भी साधन की विभिन्नता से दो भेद 
होते हें--नामसाथना और मन्दच साथना। भगवान के स्वरूप 
के समान द्वी उनका नाम भी चिन्मय, विशुद्ध तथा अप्राकृत होता 
है। भगवन्नास प्राकृतिक वस्तु नहीं है, वह अ्रप्राकृतिक वस्तु है 
और अचिन्त्य शक्ति-संपन्न है । नाम तथा नामी का नित्य संबंध 
होता है। साधक अपने उपास्य-देवता के अभीष्ट नाम का सनन्‍्तत 
उच्चारण तथा जप करता हुआ नामी की प्राप्ति में ऋूतकार्ये होता 
है। स्फोट शब्द से ही अर्थ की अभिव्यक्ति स्वतः होती है, परंतु 
स्फोट “अन्त्यबुद्धि-निम्नौद्च! होता है अर्थात्‌ अन्तिम ध्वनि के 
उच्चारण के साथ स्फोट शब्द की पूर्णता होती है और तब अथ की 
अभिव्यक्ति स्वतः बिना किसी बाह्य कारण की सहायता,से होदौ 
है | उदाहरण के लिए राम” शब्द की पूर्णता तभी संपन्‍न होती 
है जब रेफ, आकार और मकारके अनन्तर अकारका भी उच्चारण 
किया जाता है । जब तक इस अंतिम ध्वनिका उच्चारण नहीं होता, 
तब तक राम शब्द के द्वारा द्योत्य अथ की स्फूर्ति नहीं होती। 
इसी प्रकार नाम-साधक का कतव्य है कि वह नाम की साधना में 
पूण निष्ठा से लगा रहे। जब अन्तिम नाम का उच्चारण पूर्ण 
होगा, तब नामी की अभिव्यक्ति आप से आप एक क्षण में हो 

४१ 
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जावेगी। नामोच्ारण में भी साधक का कठतृत्वाभिमान किसी 
प्रकार क्तकाय नहीं होता, अपि तु नामी की कृपा से ही किसी 
भाग्यशाली पुण्यवान्‌ के कर्ठ से नाम फूट उठता है। 

दीघेकाल तक नियमित रूप से नाम साधना करते रहने से 
यथासमय भगवान्‌ की करुणा का उद्रेक होता है और वे पथ- 
प्रद्शक गुरु के रूप में नाम-साधक भक्त के सामने आविभूत होते 
हैं और मंत्रोपदेश करते हैं। मत्र की यथावत्‌ साधना से बीज- 
मंत्र की अभिव्यक्ति होती है तथा साधक का चित्त मल्िनता का 
पूर्ण परिहार कर नितांत शुद्ध साक्ष्विक रूप में विद्योतित हो 
जाता है। साधक का पृवसंचित अशुद्ध काम विगल्लित हो 
जाता है तथा वह अपने भाव के अनुसार शुद्ध सात्तिविक देहको 
धारण करता है। इस विशुद्ध शरीर का पारिभाषिक नाम होता 
है--भाव देह | यह देह निरमेल, अजर तथा अमर होता है। 
भौतिक-देह से संबद्ध भूख-प्यास, काम-क्रोध, आदि प्राकृत धर्म 
इसे स्पशे तक नहीं करते । इस भावदेह का उदय प्रवतंक दशा 
के अवसान तथा साधकदशा के आरभ का सूचक होता है। 
अब सच्चो साधना का आरंभ होता है, क्‍योंकि अब तक की गई 
साधना साधक को केवल आरभिक योग्यता प्रदान करने के लिए 
ही कृतकाय होती दे । स्थूल देह में अभिनिवेश या तादात्म्यपूबेक 
जो उपासना साधारण रीति से की जाती है, वह वस्तुतः साधना 
ही नहीं है। सच्ची साधना तो भाव का साधन है । इस साधन 
को अग्रसर करने के लिए नाम तथा मंत्र दोनों साधक की आरं- 
भिक चेष्टायं होती हैं । 

साधक दशा में भावभक्ति का उदय होता है। इस भक्ति के 
आविर्भाव के कारण की समीक्षा करते समथ आचार्यों ने दो 
कारण बतलाये हैं। भाव का उदय कम से या कृत्रिम उपायों से 
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(के ) भगवान की आनंदरूपा तथा सृष्टि करने वाली शक्ति का 
रूप; ( ख ) कान्ताभाव से भगवान्‌ के उपासक अनन्य भक्तों 
का प्रतीक । 

निम्बाक, चैतन्य तथा राधावल्लभी सम्प्रदायों में भगवल्लीला 
के विषय में विस्तृत विवेचन प्रस्तुत किया गया है। चेतन्य सता- 
नुसार भगवान भ्री कष्ण अपनी द्वी स्वरूपशक्ति के साथ क्ीला 
किया करते हैं। जीव का लीला में प्रवेश का अधिकार केवल 
द्रष्टा रूप से ही है, क्योंकि वह तटस्थ शक्तित ठहदरा | ताटस्थ्यवृक्ति 
के आश्रय होने वाले जीव के साथ भगवान्‌ की ल्लीज्ञा कथमपि 
नहीं हो सकती । भगवान्‌ आह्यदिनी शक्तिभूता श्री राधारानी 
तथा उनकी सेविका गोपीजनों के साथ ही लीला किया करते 
हैं। श्रोमद्भागवत के अनुसार इस ल्लीला की तुलना बालक की 
क्रीडा के साथ की जा सकती है। बालक दपेश में प्रतिबिंबित 
अपने ही प्रतिबिंबों से खेलता है। भगवान्‌ भी अपनी स्वरूप- 
शक्ति के साथ स्वाभाविक रीति से लीज्ञा किया करते हैं, तब 
जीव केवल साज्ञी या द्रष्टा रूप से अवज्ञोकन करता है। दूसरे 
प्रकारसे जीवके साथ भगवल्लीला हो भी सकती है। जीव मजरी" 





मजे 


१ मंजरी गोवियों की सेविकायें मानी जाती हैं । एक एक सखी के 
साथ एक एक मंजरी रहती है| चैतन्य मतानुसार इन मंजरियोंके नाम ये 
_रूपमंजरी, जीवमंजरी, अ्रनंगमंजरी, रसमंजरी, विल्ासमंजरी 
!, रागमंजरी, लीलामंजरी तथा कस्तूरीमंजरी । अष्ट सखियों 
रूप तथा काम में भी पर्यात मतभेद है । 
णों में भी इस विषय मेंअविशेष मतमेद है | चैतन्यमतानुसार इन 
यों के नाम ये हैं--लत्षिता, विशाखा, सुमित्रा, चंपकल्नता, रुग- 


६०६ भागवत सम्रदाय 


के पास पहुँच कर उन्हीं फे समान गोपिकायों की सेवा में संलग्न 
होने से उनका कृपापात्र बन सकता है ओर गोपियों की कपा से 
बह राधा के पास पहँच सकता है। महामावसयी राधा की कपा 
से ही जीव भमगवल्लीला का आरवाद प्रहणु कर सकता तथा उसम्रें 
सम्मित्नित भी हो सकता हे परंतु तब वह जीव नहीं रहता-- 
ताटरस्थ्यशक्ति का प्रतीक नहीं रहता; अपि तु राधा की क॒पा से 
वह स्वरूपशक्ति के रूप में ही परिणत दो जाता है। ऐसी ही 
दशा में जीव भी लालारस के आस्वादन का अधिकारी बनता 
है, अन्यथा नहीं । 

भगवान्‌ श्रीकष्णचंद्र की सब अवस्थायें--बाल्य, पोगण्ड 
कैशोर तथा यौवन--एक साथ द्वी होती हैं और ये सबही 
नित्य होती हैं। तथापि अधिकांश भक्तगण भगवान्‌ के कैशोर रूप 
के उपासक होते हैं। अनादि होने के कारण भगवान्‌ प्रत्नतम हैं, 
किन्तु दशन में नित्य नवीन हैं । ऋग्वेद में इसीलिए विष्णु को 
+नवीयस! श्रर्थात्‌ अत्यन्त नवीन बतलाया गया है-- 


या पूर्व्यांय वेधसे नवीयसे। 
समुज्ञानये विष्णवे  दिदाशति ॥ 
( ऋ० १)१५४६।॥२ ) 


भगवान सदा कैशोर बय में रहते हैं; भागवत इसका स्पष्टतया 
रु 
समथक है-- 


देवी, सुन्द्री, तुंगदेवी, इन्दुरेखा । विशेष के लिए. देखिए भारतेंदु बाबू- 
हरिश्चंद्र लिखित “युगल स्वेस्व? ( प्रकाशक खडगविल्लासप्रेस, पदना; 
१६११) 


सन्त वयसि केशोरे श्ृत्यानुग्रह-कातरम्‌ । 
हु ( भाग० ३|२८१७ ) 


जहाँ भगवान्‌ 'तरुण” बतलाये गये हैं ( भाग० ४।८।४७६ ), 
बहाँ भी इसी कैशोर वय से ही तात्पय मानना चाहिए। क्योंकि 
यौवन से भी अधिक साधुये इस कैशोर में है। यौवन मैं पूर्णोता 
की सिद्धि अवश्य है, परंतु उसमे नव-नवोन्मेषशालिता कहाँ है 
जो हमें केशोर में दृष्टिगोचर होती है। भगवान्‌ के समान भग- 
बद्धाम के निवासी भगवत्पाषंद भी 'नूत्तवयसः” अर्थात्‌ कैशोर 
वयः प्राप्त है" । यामुनाचार्ण तथा रामानुजाचाय ने भगवान में 
(नित्य यौवन! के द्वारा कैशोर का ही संकेत किया है* | रूप 
गोस्वामी ने तो स्पष्ट ही कहा है कि श्री भगवान प्राय: किशोर 
रूप में ही सब भक्तों को दिखल्लाई पढ़ते , हैं--प्रायः किशोर 
एवायं सवभक्तषु भासते । 

किशोर कष्ण की दो लीजलायें मुख्य हैं--कुजलीला तथा 
निकु जलीला, जिनमें पहिल्ली की अपेक्षा दूसरी लीला अंतरंग- 
तम है। वुजल्लीला के सभी उपासकों ने गोपीभाव से अपने 
को अनुभावित कर वृजबधूवल्लभ श्रीकृष्ण को परमाराध्य तथा 
परमोपास्य माना है। कुंजलीज्ा में स्थायिभाव श्रीकृष्ण रति डै; 
विषयालंबन श्रीकृष्ण है तथा आश्रयालंबन वजगोविकायें हैं 


सर्वे च नूल्नवयसः सब चारुचतुभुजाः । 
““भाग० ६॥१।३५४ 
; श्रचिन्त्यदिष्यादूभुत-नित्ययोवनम्‌ 
“-रंतोत्ररत्न 


दर ४ड भागवत सप्रदाय 


अर्थात्‌ श्रीकृष्ण-चरण की ही प्रधान उपासना है। यहाँ रसकी 
सम्रद्धि तथा परिपक्कता के लिए विरह स्वीकार किया गया है। 
अत; विप्र्षभ श्व॑गार की मुख्यता है। गोपियों को कुछ आचार्य 
परकीया मानते हैं। किन्हीं किन्हीं आचायों ने नित्य संयोग 
आगार की उपासनासें स्वकोयाका भी विधान किया है, परंतु इष्ट 
तत्त्व श्रीकष्ण को ही स्वीकार किया है । | 


निकु जलीला उपयु कव कुंजलीलासे रस की दृष्टि से तथा उप- 
करणकी दृष्टिसे नितांत भिन्न तथा अंतरंग है । इस निरकुंजोपासना 
को राधावललभीय श्राचाये श्रीहित हरिवंश जी 'बंदावन रस! 
के नाम से अभिदित करते हैं। यह लीला नितांत गुद्य, गोप्य 
तथा रहस्यभूत है ओर इसीलिए यहाँन तो नंद यशोदा का 
ओर न सुबल सुबाहु आदि सखाओं का भी प्रवेश है; न शक 
आदि मह्दावेष्णबों को गोचर है । और तो क्या ? स्वयं बज- 
गोपिकाओं का भी वहाँ प्रवेश नहीं है। श्री गोस्वामी दामोदर 
वर की 'हस्तामल्ञक' में यह उक्ति है-- 

गोपी जन सब अक्तन में श्रेष्ठ हें | काहे ते जु किशोर रूप को 
भजी हैं अरु उद्धव, विधि उनकी चरणरज वांडी हैं, ते ब्रज देवी 
श्री जुगल क्रिशोर के स्वरूप को जो “निज्ु विहार” है ताके दरसवे 
को अधिकारी नाहीं' । 


१ नारदादि सनकादि सब ऊद्धव अरु ब्रह्मादि । 
गोपिन को सुख देखि किय भजन आपनो बादि ॥ 
तिन गोपिन को दुलम भाई। 
नित्य बिहार सहज सुखदाई ॥ 
“-भ्री्रव वाणी । 


वंष्णव साधना दर, 


परमरसाम्ततमूर्ति सकल सोंदय-निकेतन श्री रसरूप भग- 
यान रसास्वादन के मिमित्त दो रूप धारण करते हैं जिनमें एक 
रूप है श्रीकृष्ण तथा दूसरी है राधा | इनका रंग, रुचि, वय, स्नेह, 
शील तथा स्वभाव एक ही होता है। ये दोनों रसिककिशोर 
निकु ज़ में आनंदार्णत्र में गोते लगाते हुए रसकेलि में निमग्न रहते 
हैं। कभी प्रियतम प्रिया बन जाता है और कभी प्रिया प्रियतम 
बन जाती है ओर दो रूप होकर भी एकाकार संपन्न होकर रस 
में प्रतिष्ठित बन जाते हैं । निकु जोपासनाके इस्र नित्य बृंदावन की 
रसकेलि में मान, विरह तथा वियोग का गंध तक नहीं है। यहाँ 
एक अखरड माधुय-रस अपनी भव्य शुअता के साथ उच्छलित 
होता रहता है। इस निकुजलीला में चैतन्य बेष्णव लोग श्री 
कृष्ण को विषय तथा श्री राधिका को आश्रय मानते हैं। 


परंतु श्रीराधावज्लभी संप्रदाय के अनुसांर इस 'बृंदावन-रस? 
में राधारति ही स्थायीभाव है; श्रीराधा विषय तथा श्रीकृष्ण 
आश्रय हैं । तात्पय यद्द है कि राधा जी आराध्य है और लालज्ी 
उनके अनन्य आराधक हैं । इस प्रकारकी उपासनामें श्रोराधाचरण 
प्रधान है, कष्ण-चरण नहीं । संयोग में प्रेम की चटपटी चाह 
तो रहती है, परंतु वेदना का भय लगा रहता है। उधर व्प्योग 
में हृदय की विचित्र गति रहती है। नित्य ज्ञीला को यह रस 
संयोग तथा वियोग उभय दशाओं से भिन्न अथच उदाततर है | 
हितहरिवंश जी ने चकई तथा सारस के परस्पर कथोपकथन के 
द्वारा अपने सिद्धांत को पुष्ट करने का छाघनीय प्रयत्न किया है | 
' झनवरत रसपान की दशा में भी रसपान की चिरपिपासा रस - 
की चरमोत्कृष्ट दशा है और इसी का प्राधान्य रहता हे इस 
निकुंजलीला में । इस उपासना का अधिकारी बही भाग्यशाली 


हो सकता है जो अनन्यभाव से, विशुद्ध मन, विशुद्ध कर्म तथा 
विशुद्ध वचन से भी राधाजी के शरणं।पन्न द्योता है । 

यहाँ मद्ाभाव की पूर्णता रहती है ओर श्रीराधा और ऋष्ण- 
चंद्र का नित्य मि्नन संपन्न होता है जो पूर्णोी रस तथा सामरस्य 
का सूचक द्वोता है-- 


परस्परं॑ प्रेमरसे निमप्तमशेषसंमोहनरूपकेल्ति । 
बवृन्दावनान्तनवकुक्षगेहे तन्नीलपीतं मिथुन चकास्ति ॥ 
( राधासुधानिधि ) 
० 


उपासना-तत्त 


उपासक उपासना के द्वारा ही भगवद्माप्ति में कृतकाय होता 
है। उपासना एक महनीय शक्ति है जिसका उपयोग सद्यः फल्न- 
प्रद तथा अवश्यमेव कायसाधक होता है। उपासना शब्द का 
अथ है “उप समीपे आसन स्थिति: अर्थात्‌ भगवान्‌ के पास में 
उपासक की स्थिति वा अबस्थान। भगवान्‌ अनंत अलौकिक 
शक्तियोंका निकेतन है | उसी अलोकिक शर्क्तिकेन्द्रके साथ अपना 
साह्ात्‌ सम्बन्ध स्थापित करना “'डपासना”का लक्ष्य है। बिजुलीका 
बल्ब पासमें विद्यमान भत्ते ही, परंतु यदि विद्युत्‌-गृहके साथ संपक 
नहीं स्थापित होता, तो वह बल्व कया प्रकाश करने में समर्थ 
हो सकता है ? अल्पशक्ति-संपन्न जीव को सर्वशक्तिमान्‌ विशभु 
परमात्मा के साथ बिना साज्ञात्‌ संपक स्थापित किये उसका न 
- तो ऐहिक मंगल सिद्ध दो सकता है और न आमुष्मिक कल्याण | 

साधक को अपने विशिष्ट भाव के अनुसार द्वी देवता का 
निर्वेचल तथ! ध्यानादिका विधान करना सवथा उचित होता है। 


वेष्ण्व साधना ६५७ 


परंतु वेष्णव शाब्बों का एक मान्य सिद्धांत है कि शक्ति-विशिष्ट 
शक्तिमान्‌ की ही उपासना अपने काय में सफल तथा जागरूक 
होती है । संभाहनतत्र के अजु घार किशोरी राधारानी के संग में 
ही ऋष्णुचंद्र के ध्यान का विधान है। जो साधक गौर तेज के 
बिना केवल श्याम तेज का ही ध्यान घरता है, उसे वष्ण॒व तंत्र 
पातकी बतलाते हैं-- 


गौरतेजो विना यस्तु श्यामतेजः समचयेत्‌ ॥ 
जपेद्दा ध्यायते वाइपि स भवैत्‌ पातकी शिवे ॥ 
( सम्मोहनतंत्र >' 


श्रीनिंबाकंमतीय ओऔदुंचराचाय ने इस युगल्मूर्ति की उपासना 
को ओर इस पद्य में संकेत क्रिया है-- 


जयति जयति राधायुग्मतत्त्व॑ वरिष्ठ 
चतसुकृत-निदानं यव्‌ सर्देतिहामूलम । 

विस्ल-सुजन-गर्य॑ सच्चिदानन्दरूपं 
त्रजवलयविहारं. नित्यबवृन्दावनस्थम्‌ ॥ 


( १ ) अतः युगल उपासना के ऊपर वेष्णत्र शा््रोंका परम 
ओभमरद है। इस आग्रह का रहस्य यह है कि जीव स्वतः विश्वु 
परमात्मा के सामने उपस्थित द्ोने पर उसके श्रक्ृष्ट तेज सहने की 
क्षमता नहीं रखता | .भत्ना अल्पशक्तिमान्‌ अगु जीध आकाश 
' में हज्लारों एक साथ चमकने वाले सूय के श्रभापुंज के समान - 

तेजस्वी ब्रह्म के सान्निध्य में जाकर कभी अपनी व्यक्तिगत सच्चा 

की रक्षा में सक्षम हो सकता है ? इसकी रक्षा का एकमात्र उपाय 

हैं मातृशक्ति के द्वारा सुरक्षित होकर ही पितृस्थानीय भगवान्‌ 
डर 


द्श्ध भागवत संप्रदाय 


के सान्निध्य में आना। ऐसी दशा, में उभयतेज में परस्पर 
संमित्षन कर एक दूसरे को सहिष्णु बनाते हैं तथा माता की 
गोद में हँसते हुए बालक के समान जीव अपनी सुरक्षा में कत 
काय द्योता है| 

(२ ) शक्ति तथा शक्तिमान्‌ में सबंथा ऐक्य है । तुलसीदास 
के शब्दों में जानकी गिरा-रूपिणी हैं तथा राम अर्थहूप हैं । जिस 
प्रकार संगसमेर के एक खड के ऊपर कलावंत रामक्ृष्ण की 
मृर्ति गढ़ने में क्तकाय होता है, उस्री प्रकार अर्थ के ऊपर गिरा 
के प्रभाव से समग्र जगत्‌ उद्भास्ित तथा उनमीलित होता है। 
शब्द के द्वारा द्वी सृष्टि होती है, यह बंदिक धर्म का ही मूत्र 
तत्त्व नहीं है, अपि तु ईसाई धरम का भी । बाइबिल के अनुसार 
ईश्वर ने कहा कि प्रकाश उत्पन्न होवे ओर प्रकाश तुरंत उत्पन्न 
हो गया-- 
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शब्द तथा प्रकाश का अन्योन्याश्रय संबंध है। वाकरूपा 
शक्ति, राधा या स्रीता के द्वारा ही अथमय आश्रय के ऊपर 
यह विराढ विश्व उन्मीलित द्ोता है। फल्लततः जगत्‌ की सृधष्टि 
में शक्तिरुपा सीता की काय-कारिता विशेषरूप से विद्यमान है। 

(३ ) नारद पांचरात्र के अनुसार श्रीज्द्मी जी भगवान की 
प्राप्ति में पुरुषकार का कार्य करती है अर्थात्‌ घटक बनती हैं। 
. क्ह्मीपति भगवान अपनी प्राप्ति में स्वयं उपायरूप है ओर 
उसको प्राप्ति से योग करने बाली, घटक का काय करने वाली 
स्वयं श्रीलत्मी जी हैं। वह्दी जीवों के अपराध के क्षमापन के 
निमित्त नारायण से प्रार्थना किया करती हैं। माता का हृदय 


वष्णुव साधना ष्घ्ट 


अधिक आदर तथा कोमल ठहरा। वह बालक के क्लशोंसे 


अधिक उद्विग्न बन ज्ञाती है और लद्टमीपति से सद्यः प्रार्थना 
करती है*-- 


पितेव त्वत्प्रेयानु जननि परिपुणागसि जने 
हितस्नोतोवृत्या भवति च कदाचित्‌ कलुषधीः । 
किमेतद्‌ ? निर्दोष: क इह जगतीति त्वमुचिते- 
रुपायेविंस्मायं स्वजनयसि माता तद॒सि नः ॥ 
( भद्टायस्वामी--गुणरलकोष ) 


आशय है कि अपराधी जीव के ऊपर भगवान्‌ के क्रोध करने 
पर लक्ष्मी बयं पेरवी करती है कि भगवन्‌! आप क्रद्ध क्यों 
हैं? क्या इस जगत में कोई भी प्राणी अपराधरहित है ? इस 
प्रकार उन्हें समझा बुझाकर हम जीवों को अपनाती हो | माता 
का तो यही काय होता है। 


भगवान्‌ के शरण में जाना साधक की एक क्रिया है, परंतु 
जानकी जी के लिए किसी क्रिया की अपेक्षा नहीं होती । वह तो 
अपराधी जीवों को हरि-शरणागति का अधिकारी न देखकर 
अपने मृदुल चित्त से उनकी ओर से पेरवी ( पुरुषकार ) करतो 
हैं। वह केवल प्रणामसे प्रसन्न होकर मनोरथ पूर्ण कर देती हैं-- 





१ अहं मत्माप्युपायों वे साक्षात्‌ लक्ष्मीपतिः स्वयम्‌ । 
लद्टमोः पुरुषकारेण वल्ञभा प्रासियोगिनी ॥ 
“से रिदर्पां वरात्र 


६६० भागवत संप्रदाय 


प्रणिपातप्रसन्षा हि मेथिली जनकाध्मजा । 
हु १ 
अलमेषा परित्रातु राक्षस्यो महतो भयात्‌ | 
“-वाल्मीकीय सु दर काण्ड । 


गोस्वामी तुलसीदास जी जानकी जी के इसी काय को ओर 
यहाँ संकेत कर रहे हैं-- 


कबहुँक अंब अवसर पाई । 
मोरिश्री सुधि द्याइबी, कछु करुन कथा चलाई ॥ 
“-विनयपत्रिका 


(४ ) सीता का स्वभाव निहंतुक क्षमामय तथा कृपामय 
है। वह उपासित होने पर श्रीराम जी से जीवों के ऊपर क्षमा 
करने के लिए रवयं आम्रद करती हैं। श्री सीता जी का रूप भी 
तो यही है । 'सिनोति वश करोति स्वचेष्टया भगवन्तं सा सीता! 
अथोत अपनी चेष्टा से भगवान को वश में करनेबाली | भग- 
वान स्वज्ञ तथा सर्वेशक्तिमान होते हैं। फल्नतः बह जीवों के 
अपराधों को शीघ्र जान लेते हैं और उसे दंड देने के लिए कटसे 
जद्यत हो जाते हैं, परंतु श्री सीता जी ही अपने नेसर्गिक कारुण्य 
भाव से जीघों की ओर से इतना पुरुषकार करती हैं कि भगवान 
के दोनों गुण--सवज्ञता तथा सवेशक्तिमता--निरुग्मम हो जाते 
हैं। कपालुता भगवान्‌ का सहज गुण दै। भगवान्‌ सोचते हैं 
कि समम्न प्राणियों की रक्षा करने में में ही समर्थ हूँ । इस प्रकार 
अपने सामथ्ये के अनुसन्धान को भगवान्‌ की कृपा कहते हैं-- 


रत्तरे | सवभूतानामहमेव परो विशभुः । 
इति सामध्यसन्धाना कृपा सा पारमेश्वरी ॥ 


वष्णव साधना ६६१ 


कपा का निवास हृदय है, सवज्ञता का निवास मस्तिष्क तथा 
सवशक्तिमत्ता का निवास बाहु रहता है। समीपवर्तिनी होने 
से कपादेवी हृदयस्थ भगवान के ऊपर शीघ्रता से प्रभाव डालती 
है। अन्य दोनों शक्तियों के दूर बर्तिनी होने से उनका उतना 
प्रभाव नहीं होता" । 

इस प्रकार जीबों के प्रति भगवान्‌ की नेसर्गिकी ऋगा को 
जागरूक होने के लिए जानकी जी सदा पुरुषकार करती हैं। वह 
राम के साथ सदा त्रिपाद विभूति साकेत नामक परमधाम में 
निवास करती हैं। अतः अपना कल्याण चाहने वाले उपास्क को 
युगल मूर्ति की उपासना करनी चाहिए तथा दोनों का नाम-जप 
एक साथ करना चाहिए। 


सेवैन्सप्डनप्- ८2 
ब्गात 
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